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प्रकांशकीय 


यह परम हु का विषय है कि “ओ्रो निजानन्द जैनप्रन्थमाला' का प्रारम्भ एक ऐसे 
महान्‌ प्रन्थनाज “श्री समयसार” से हो रहा है जिसके मूलप्रन्यक्तों कलिकालसर्बश्ष भगवान्‌ 
कुन्दकुन्दाचार्य हैं. उन के विषय में मेरा कुछ लिखना सूर्य को दीपक दिखाने से अ्रधिक नहीं 
हो सकता। ' समय्सार ' के स्मरणमात्र से श्रासन्न भव्य जीवो की हत्तन्त्री के तार तुसन्त मन- 
भनाते लगते हैं। यहां पर इस ग्रन्थराज की प्रमाशिकता के वियय में इतना लिखना ही पयाप्त है 
कि यहू भ्रन्थराज भगवान्‌ की दिव्यध्वनि से साक्षात्‌ सम्बन्धित है । स्वयं महाविदेह मे पधार 
कर ९००८ श्रीसीमंधर स्वामी के पादमूल में उपस्थित हो विव्यध्यनि का र॑सास्वादन श्नुभव 
करके भगव्रान्‌ कुन्दकुत्दाचाय ने भव्य जीबो के कल्याणाथ इस मद्दान्‌ प्रन्थराज का निमोण 
किया। 


एक समय था, जब इस भारत-भूमि पर सर्वसाधारण की भाणा प्राकृत थी । इसही 
लिये सवसाधारण के हिताथ भगवान ने इस ग्रन्थराज को इस मधुरतम प्राकृत भाषा में लिखा 
हे । प्रन्धकतों का उद्देय ही सबंसाधारण मे अध्यात्मबाद का प्रचार करना था। समय ने पलटा 
खाया और शने. शने: वह भाषा केबल शाब्बीय भाषा रद्द गई। इसलिये उपयेक्त प्रन्थराज पर 
सस्कृत, हिन्दी और गुजराती आदि भाषाओं मे झनुवाद हुआ । आधुनिक युग मे एक सुन्दर 
परिमाजित, मंज्षिप्त ए्य सारमय भाषा टीका की परम शआ्रावश्यकता थी, उस आवश्यकता का 
अनुभव करते हुए स्वामी जी ने यह टीका बड़े परिश्रम और तन्मयता से लिखी है । मैंने स्वयं 
देखा है कि स्वामी जी सोलह सोलह घन्टे निरन्तर मनन करके संस्कृत के हछोको की रचना 
तथा टीका मे मम्न रहते थे इस प्रकार सहारनपुर के चातु्मास-स्म्रतिस्वरूप स्व्रामी जी की इस 
महान कृति को पाकर हम अत्यन्त कृतज्ञ हैं। इसके फलस्वरूप स्थानीय समाज ने जैन तथा अन्य 
समाज के विज्ञ व्यक्तियों क॑ कर कमलो तक इस ग्रंथराज के पहुंचाने का निणेय किया है | 
आशा है इस ग्रथमाला से भविष्य में भी आध्यात्मिक साहित्य का प्रसार हो सकेगा। 
प्रकाशन के कार्य में जिन जिन व्यक्तियों ने सहयोग दिया हे में उन सब व्यक्तियों का हृदय 
से श्भारी हूँ। 


सम्भव हे प्रकाशन के काय में प्रमादबश कुछ त्रुटिया रहगई हों अतः बिल्ञ पाठक 
उन्हे क्षमा करते हुए सूचना देने की कृपा करे जिस से आगामी संस्करण मे बे त्रुटया न 
रहने पावे । 


भद्र आश्रम ह निवेदक 
मम | नानकचन्द जैन 
शोरमियान, सहारनपुर हि 
मन्‍्त्री-- 


जनवरी १८५१ 
| श्री निजानन्द जैनमन्थमाला 


कृतज्ञताअजकारा 


का जज + 


सहारनपुर का स्वामी जी से सम्बन्ध काफी पुराना है। सम्भव है उस ही ल्लेह के वश 
झापने समाज की प्रार्थना पर इस चातुमोस में अम्ृतमयी धमश्ृष्टि से सहारनपुर की समाज पर 
मद्दान्‌ अनुग्रह किया है। आपके जीवन के इस महान्‌ परिबरतन से हमे अपने पूलज कलिकालविज्ञ 
वक्रषति आाचाय भीवर विद्यालन्द स्वामी का स्मरण हो आता है। बिज्ञ व्यक्ति किसी भी समाज 
में क्यों न अवृतरित हुए हों परन्तु वे सत्य का अन्वेषण कर ही लेते हैं। आपने भिवानी के 
अग्रवाल जातीय वेध्याव सम्प्रदाय मे जन्म लेकर भी जिस प्रकार श्रात्मोन्नति की है वह श्राश्चयमयी 
है । आप कलकत्ता जैसे व्यापारिक केन्द्रो मे बड़े ऊँचे दज की दलाली का काय करते थे। शनेः शनेः 
धर्म की आन्तरिक प्रेरणा से श्रायसमाज के प्लेटफार्मों पर चटपटे व्याख्यान सुनकर आपको रूचि 
झआार्यसमाज की ओर मुक गई ओर वुछ ही समय मे आपने आयसमाज में श्रपनी घाक जमादी । 
जैन तथा अन्य समाजो से अनेको शाख्राथ करके जिस समय आपकी कीर्ति आयंसमाज के 
उच्च शिखर पर आरोपित थी उसी समय आपकी अ्रम्तरात्मा मे, आयसमाज जैसे अन्य बाह्य 
, दिखाबटी धर्मों के प्रति उदासीनता, एवं आध्यात्मिक धर्म के अकुर पनप रहे थे। स्वामी जी 
आन्‍्तरिंक पुकार के सामने बाह्य ढोग और यश के इच्छुक प्रारम्म से ही म थे। श्राप आरम्भ से 
ही स्पष्ट एवं निः सकोच वक्ता रहे हैं। इसी के फलस्वरूप जब कि आप आ्रार्यनभोमण्डल में 
सूर्य की तरह चमक रहे थे, श्रपनी मात्र आन्तरिक ध्वनि के बल पर जैन धरम में दीक्षित हो गय । 
आप अपनी धुन के पक्के हैं। इसी (ये किसी भी बढ़े से बड़े व्यक्तित्व तथा आयमसमाज का 
प्रभाव आपके इस मार्ग मे किल्निन्म।न्न भी बाधक न बन सका। आपने जैनवर्म में दीक्षित होकर 
बदिक-साहित्य पर अनेको पुस्तके लिखी और वैदिक-साहित्य पर ही गवेषणाप्र्ण 'ईश्बरमामासा' 
जैसे महान ग्रन्थ को लिखकर ईश्वर बिपयक अन्घकार को भी दूर कर दिया। 


श्रापका दृष्टिकोण और विद्यानुराग सबदा नई २ गुत्थिणे, को सुलमाने में तत्पर (हृता 
है। स्वामी जी ने इस प्रस्थराज 'समयसार' पर जो अपृर्व ऋ|क और टीका की रचना की है उस 
पर मुझ जैसे बालक का किब्निन्मात्र भी लिखने का अधकार नहीं है। समाज्ञ के विज्ञ व्यक्ति 
ही स्वयं उसकी गरिमा का अनुभव करेंगे। इसमे आपने वेज्ञानिक ढग से एक नया ही दृष्टिकाण 
उपस्थित किया है । 


श्रापके जीवन का उन्नतिक्रम इसी से स्पष्ट हो जाता है, कि कलकत्ते की दलाली जैसी 
एकमात्र धन-सद्भय को निवोद प्रणाली को छोड़ कर, अब आप क्रमश: प्रावऋ के उत्कृष्ट चारित्र के 
स्थान 'चुल्लक' पद पर आसीन हैं। आपकी ज्ञान प्राप्त करने की तत्परता श्रद्वितीय है। आपने काशी 


[ख] 
श्रादि विभिन्न केन्द्रो मे अनेकों कष्ट सहकर अपने झ्ान का मांगे प्रशस्‍्त बनाया । श्रपकी साहित्य- 
विषयक धुन इसप्रकार की है, कि आप प्रतिसमय ग्रन्थों से ही चिपके रहते हैं | 


आपके जीवन की कतिपय भांकियां शआ्रपके द्वारा लिखित “ बंदिक ऋषियाद ” के पूवस्थल 
मे देखने का उपलब्ध हुई। परन्तु उन सत्तिप्त पत्ति यो को पढ़कर हमारी आशा पूर्ण नहीं होती । 
इसी लिए हमने स्वामी जी से प्राथना की है कि वे विशदरूप मे अपनी आत्मकथा लिखकर 
समाज का श्रपण करे । जितसे अ।पके जीवन की घटनाओ्ों को ज्ञातकर समाज के साधारण से 
साधारण व्यक्ति में भी स्फूत्ति का प्रादुभोव होसके | 


भेद्र श्राश्रम क्रापका-- 
शारमियान, सहारनपुर चरणचश्नरीक 
जनवरी १६५१ 'बिनेन्दर 


प्राथमिक 


) सार का प्रत्येक आणी सासारिक दु.खो से एिलमिला रहा है तथा अनादिकाल से इस 
दुःलरूपी अथाह समुद्र को पार करने के लिए प्रयत्न भी करता आरह। है | किन्तु खेद 
यह है, कि आज्ञानता के कारण उसका यह प्रयत्न उन दुःखों से छुटकारा दिलाने के 
बजाय दु'खों के निविड बन्धन में ही अधिक फ़ॉसता जाता है । जेसे दलदल में फेंसे हुए 

मनृष्य की चेष्टा उसे अधिक फेंसाने मे ही सहायक होती है। इसका मुख्य कारण यह है कि दुःखों 
को दूर करने के लिये जीव सास्ारिक विषयोंका ही सग्रह तथा सेवन करता है, ओर सममता है कि 
सुख इन्ही वस्तुओं में हे, किन्तु अभी वस्तुओं के न ग्राप्त होने पर भअत्यन्त दुखी होता है और 
उनको प्राप्त करने के लिए भयानकसे मयानक पाप भी कर डालता है | यह प्रयत्न ऐसा ही होता है, 
जैसे कोई जीवित रहने के लिये विषप्नान कर डाले । जिस प्रकार इस विषप्रान का परिणाम जीवन के 
बजाय मृत्यु ही होता है, ठीक उसी प्रकार सुख के लिए सासारिक ,वषयभोग का परिणाम भा अत्यन्त 
दुःखमय हाँ होता है। परन्तु आत्मज्ञान होने के कारण उसको यह विचार कभी *ी नहीं होता, कि 
ये सुख दु.ख परपदार्थ जनित नहीं हैं अपितु मेरे है मोहजनित रागद्ठ षों के कारण इन वाद्य पदार्थों 
में मुझे सुख ओर दुख प्रतीत हो रहे हैं एव जसे जसे इस सुखभास की साधनभूत बाह्मयस/मंग्रा| 
एकत्रित होती जाती हैं वेसे ? टी इसकी लालसा भी बढ़ती है जाती है, और यह तंनोंलाकों की 
समूर्ण विभूति को पाकर भी पूर्ण नहीं होती हे | इसीलिये शात्रों में कहा है कि-- 


“न वित्तेन तपंणीयों मनुष्यः” 


अर्थात्‌ धनादि से मनुष्य तृत्त नहीं हो सकता। अपिनृ जिस प्रकार भ्रप्ति में प्रत और 
लकड़। डालने से अ्रप्नि विशालरूप पारण करती है उसी अकार पनादि ग्राप्त होन पर आशा बढ़त) ही 
जाती है। एक कब ने क्या ही अ्रच्छा कहा है - 


सब्ज़ होती ही नहीं यह सरज़मीं | तुख्मे ख्वाहिश दिल में तू बोता हे क्‍या ? 


अर्थात्‌ 7 मूर्ख / इन आशा रूपी बीजा की इस मानसिक पटल फए क्यों बिखर रहा हे, 
श्स उसर भूमि को तो आजतक क्रिसी ने फलते फूलते दवा ही नहीं। अ्रत' तुझे यदि आशाओ के 
उद्यान को लहलहाते देखना है तो अपनी आत्मा में ही इन आशाओं की विल्लीन कर दे। फिर तृर्के 
ऐसा आनन्द प्राप्त होगा कि जिसको बूने ने कर्मी देखा, ने कभी सुना और ने जिस॥ आजतक 
कभी रक्ताखाद ही लिया हे। वह अनपम, अल9्य , अल।/किक एप अच्विचनीय परमानन्द प्राप्त हागा कि 
तू इन सासारिक युखों को प्रणित तथ। हेथ समझने लगेगा। तब तू स्वय आनन्द का अजस अमृतमय 
श्रोत बन जावेगा ओर ससाः के सपूर्ण सतम्त ग्राणी के दर्शन मात्र से सासारिक दु'खों से छुटकारा 
प्रकर एक अपूर्व आनन्द का अनुभव करेंगे | ॥स अवस्था को ग्राप्त कराने के लिए ही परमक्रोरुशिक 
भगवान्‌ कुन्द-कुन्दाचाय ने समयसार ' ग्रन्थ की रचना की है, जोकि प्र-क्त गाया/ओं से ग्रथित है| यद्यपि इन 
गाथाश्रों पर श्री अमृत चनद्राचाय की आत्मख्याति-' तथा श्री जयतेनाचार्य को तात्परयवत्ति' नामक टीकाएं 
बह्दी यु दर तथा मार्मिक है। एवं प० जयचन्द्रकत आत्मस्याति की भाषाटीका भी उपलब्ध है, फ़िर भी 
बहुत समय से इस ग्रकार की टीका को आवश्यकता प्रतीत हो रही थरी जो सामयिक और समन्वयात्मक 
होते हुये जन साधारण के लिये अधिक उपयोगी हो | इसी के लिए यह प्रयास किया यय है | 


भगवान श्रीकुन्दकुन्दाका ये 


मान्यो मतिमतां लोके पूज्यो धमेविदाम्बरेः । 
बन्दे5हं साधुवन्ध त॑ इुन्दकुन्द मुनीधरस ॥ 
भाषार्थ-- जो मतिमानो के मान्य हैं श्रथोत्‌ विद्वन्छिरोमणि हैं और सर्व धमोत्माओं द्वारा 
पूष्य है एवं समस्त साधुओो के वम्दनीय हैं, ऐसे मुनीखर कुन्दकुन्दाचाय को मैं नमस्कार करता हूँ । 
भगवान श्री कुन्दकुम्दाचार्य के विषय में निम्नलिखित उल्लेख प्राप्त हैं-- 
वन्धो विश्व भुवि न कैरिह कौएडकुन्दः 
कुन्द-प्रभा-प्रणयि-कीर्ति-विभूषिताशः । 
यथारु-चारण-कराम्बु जचशअरीक- 
श्रक्र श्रृतस्य भरते श्रयतः ग्रतिष्ठाम्‌ ॥ 
( चन्द्रगिरि-शिलालख ) 
अथ-- कुन्दपुष्प की प्रभा को धारण करने बाली जिनकी कीर्ति के द्वारा दिशाएं 
विभूषित हुई हैं, जा चारण ऋद्धिधारी महामुनिया के करकमलो के श्रमर थे और जिस 
पवित्रात्मा ने भरतत्षेत्र में श्रुत की प्रतिष्ठा की है, वे प्रभु कुन्दकुन्द इस प्रथ्वी पर किससे वन्ध 


नहीं हैं ? 
« :- « «- --* कोण्डकुन्दो यतीन्द्र! ॥ 
रजोमि रस्पृष्टतमल्वमन्तर्बाद्म उपि संब्यज्ञयितु यतीशः । 
रजःपदं भूमितलं विहाय चचार मन्ये चतुरंगुलं सः ॥ 
( विध्यगिरि-शिलालेख ) 
अर्थ-- यतीश्वर ( श्री कुन्दकुन्द स्वामी ) रजः स्थान-भूमितल का छोड़कर चार अगुल 
ऊपर आकाश में गमन करते थे। उसस मुझे ऐसा ज्ञात होता दै कि वे प्रभु जैसे अन्तर मे, वैस 
ही बाह्य मे, रज से अयनी श्रत्यन्त अस्पृष्टवा व्यक्त करते थे । ( अन्तरंग मे वे रागादिक मल से 
अस्पष्ट थे ओर बाह्य में घूल से अस्पृष्ट थ ) | 
जश पउठमणदिणाहो सीमंघरस।मिदिव्वणाणेण । 
ण व्वोहह तो समणा कह सुमर्गं पयाण॑ति ॥ 
( दशेनमार ) 
अर्थ-- € मदाबिदेह क्षेत्र के बतमान नीयकरदेव ) भी सीमंधर स्त्रामी से प्राप्त किये 
हुए दिव्यज्ञान के द्वारा भा पद्मतन्दिनाथ (श्रों कुन्दकुन्दाचाय देव ) ने बोघ न दिया द्वोता ता 
मुनिज्ञन यथार्थ मार्म को केस जानते ” 
इपके अतिरिक्त श्री कुन्दकुन्दाचार्य के विगय में दो दन्तकथाएं प्रबलित हैं-- 
१-.. “सरतखण्ड के दक्षिण देश मे पिदृठनाडु जिले के कुरूमराई नगर में करमुए्ड 





(३) 

नामक शभ्रीसान्‌ व्यापारी अपनी पत्नी श्रीमती के साथ रहता था। उसके यहाँ सतिबरन नामक 
एक साला लडका रठता था ओर उसके ढोर सभालता था। एक दिन लडके ने देखा, कि 
दावानल सुलगने से सारा बन खाक हो गया है, किन्तु बीच मे थोड़े से काड हरे-हरे बच रहे 

। तलाश करने पर पता चला कि वद्दों किसी साधु का आश्रम था और उसमे आगमो से भरी 
एक पेटी थी। उपते सममका, कि इन शास्त्र (प्रम्थो) की मौजूदगी के कारण ही इतना भाग दावानल 
द्वारा भस्म होने से बच रहा है। उन ग्रन्थों को वह अपने ठिक्राने लेगया और बडी सावधानी के 
साथ उनकी पूजा करने लगा । किसी दिन एक राघु उस व्यापारी के यहाँ भिक्षा के लिए आये | 
सेठ ने साधु का अन्नदान दिया | उस लडके ने भी बे ग्रन्थ साधु को दान दे दिये। साधु ने सेठ 

ओर लडके दोनों का आशीबाद दिया । सेठ के पुत्र नहीं था । थोड़े समय के बाद वह ग्वाल लडका 
मरगया और उसी सेठ के घर पुत्र के रूप में जन्मा। बडा होने पर वही लड़का कुन्दकुन्दाचार्य 
नामक महान्‌ आचाये हुआ ” 


२-- परिडत नाथूराम जी प्रेमी 'ज्ञानप्रबोध' नामक भ्रन्थ के आधार पर दूसरी 
दुन्‍्तकथा का इसप्रकार उल्लेख करते हैं-- 


“मालब देश मे वारापुर नगर मे कुमुदचन्द्र नामक राजा राज्य करता था | उसकी रानी 
का नाम कुमुदचन्द्रिका था। उसके राज्य में कुन्दभ्रेष्ठी नाम का व्यापारी अपनी कुन्द तता नामक 
पत्नी के साथ रहता था ! उसके पुत्र का नाम कुन्दकुन्द था | एक दिन जिनचन्द्र नामक आचार्य 
का उपदेश ग्यारह वर के बालक कुन्दकुम्द ने सुना। आचार्य के उपदेश का उस पर इतना गहरा 
प्रभाव पडा, कि बह उनका शिष्य ही गया ओर उन्हीं के साथ रहने लगा । थाडे ही समय में 
कुन्दकुन्द, जिनचन्द्र के अन्य सब शिष्यो से आगे आगे और ३३ बय की अवस्था मे तो उन्हें 
आचाय पदवी प्राप्त हो गई। ध्यानादि मे भरी कुन्दकुन्दाचाय ने इतती प्रगति की था, कि एकबार 
कुछ शका होने पर उन्होंने विदेहक्तेत्र मे स्थित श्री भीमन्धर स्वामी का चिन्तन इतनी उत्कटता के 
साथ किया कि सीमन्धर स्वामी सभा में बेठ-बेंठ ही अधवीच में बाल उठ-'सद्रमंधुद्धिरस्तु' । 
उस समय सभा मे जा लोग बेठे थे वे कुछ भी न समझ पाये कि स्वामी ने बीच मे ही किसके 
उत्तर में यद वाक्य बाल! है। तब सीमन्धर स्त्रामी ने सभाजन्य का कुन्दकुन्दाचाय के विपय में 
बात बताई। उसके बाद दो चारण सन्त जा पृ जन्म मे कुन्दकुन्दाचाय के मित्र थे, उन्‍हें 
आकाशमार्ग द्वारा भरत्त्तेत्र से बिदेशक्षेत्र मेल आय। कुन्दकुन्दाचार्य बहों एक सप्ताह रहे और 
उन्होंने अपनी समस्त शकाओं का समाधान प्राप्त किया। तदनन्तर तीथथयात्रा करते करते थे 
भरतत्षेत्र मे लोट आये । उनके उपदेश से सान सौं म्ीं-पुरुषा ने उनसे दीक्षा ग्रहण की । कुछ 
समय पश्चात्‌ गिरनार पब॑त पर श्वेताम्बगे के साथ उनका विवाद हुआ | उन्होंने वहाँ की ब्राह्मी- 
देवता से स्त्रीकार कराया, कि दिगम्बर मत हो सच्चा हे । 

इन दोनों दन्‍त कथाओ्रो में माता-पिता के नमो में तथा निवास म्थान के विपय मे स्पष्ट 
मतभद है। दूसरी दन्‍्तकथा में माता-पिता क समान अक्तरों के जो नाम है वे सहज ही सदेह 
उत्पन्न करते दे। कुन्दकुन्दाचाय के विदेहक्षत्र मे जान की घटना का उल्लेख सर्वप्रथम बि० स० 
€€० मे हुए देबसेन ने 'दशंनसार' गन्थ में किया है। 'पद्चास्तिकाय' की टीका मे जयसेन प्रगट 
करते है कि दतकथा ( प्रमिद्धू-कथा-न्याय ) के अनुसार कुन्दकुन्दचाय स्वय पृबिदेह में गये थे 
और श्री सीमन्धर स्वामी के पास से विद्या सीख कर आये थे। श्रवणदेल्गोल के शिज्ालेखो मे 
भी जिनका अधिकाशभाग बारहवीं शताब्दी का है। उल्लेख मिलता है, कि कुन्दकुन्दाचाय हवा 
में ( आकाश में ) अधर चल सकते थे। 


(४) 


श्वेताम्बरों के साथ गिरनार पवेत पर जो बित्राद हुआ था उसका उल्लेख आचार्य 
शुभचन्द्र (इं० स० १५१६-५६ ) ने अपने पाण्डवपुराए में किया है। एक गुवाबली मे भी इस 
बात का उल्लेख हे ।” 

तथाच षटप्राभ्वत की टीका के अन्त में श्री श्रुवसार सूरि लिखते हैं कि-- 


“पद्मनम्दि, कुन्दकुन्दाचाय, बक्रग्रीवाचार्य, ण्लाचाय, गृद्धपिच्छाचाय इन पाँच नामो 
से विभूषित, चार अगुल ऊपर आकाश मे गमन करने कीं जिनके ऋद्धि थी, जिन्होंने पूबे बिदेह 
मे जाकर सीमंघर भगवान की बन्दना की थी और उनके पास से मिले हुए श्र॒तज्ञान के द्वारा 
जिन्होंने भारतबर्ष के भव्य जीघों को प्रतिबाध दिया है, ऐसे भ्री जिनचन्द्रसूरि भद्वारक 
के उत्तराधिकारी रूप कलिकाल सर्वज्ष ( भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य देष ) के रचे हुए इस 
पटप्राश्चत प्रन्थ मे सूरीश्बर भ्री श्रुतसागर की रची हुई मोज्षुप्राभ्षत की टीका 
सम्राप्त हुई ।” ;क्‍ 

श्री कुन्दकुन्दाचाय मूलसंघर जिसका दूसरानाम नन्दिसध भी है, के मूलनायक थे, जैसा 
कि श्रवणवेल्गाल के ५५ ( ६६ ) नम्बर के शिलालेख के निम्नवाक्श्रों से जाता जाता है-- 


श्रीमतो वद्धमानस्थ वद्धंमानस्य शासने । 

श्री कोण्डकुन्दनामा 5भून्मूलसघाग्रणी गणी ॥ ३ ॥ 
तस्थाउन्वये 5जनिख्याते देशिके गशे । 
गुणी देवेन्द्रसेद्वान्तदेवों देवेन्द्र-तन्दितः ॥ ४ ॥ 


अथात भगवान्‌ महावीर के शासन मे भरी कुम्दकुन्दाचाय मूलसंघ के श्रग्मणी गणी हुए। 


सागश-- उपयैक्त समस्त प्रमाणो का साराश यह है. कि विक्रम की प्रथम शताब्दी के 
लगभग महर्पि कुन्दकुन्दाचाय हुए। ये महर्षि स्वशाल्रों के पारंगत ओर महान्‌ योगीश्वर थे । 
अनेक भाषाओं पर इनका अआधिपत्य था। ११ वर्ष की बाल्य अबस्था मे ही इन्हो ने परमवीतराग- 
रूप दिगम्बर दीक्षाघधारण की, और ३३ बष की युवा अ्रवस्था में ही य स्बंसम्मति से आचायपद्‌ 
पर प्रतिष्ठित किए गये | ५२ बपष तक आचायपद्‌ पर आसीन रह कर ८५ वर्ष की अबस्था मे 
शाप निर्षाण का प्राप्त हुए आपके बनाये हुए श्रनेक ग्रन्थ है, जो मुमुछुओ को मार्ग प्रदर्शित 
कर रह है। उन सपूण ऋतियों मे यह 'समयसार' सवश्रष्ठ कृति मानी गई हे। जैन समाज मे 
समयसार को वहीं स्थान प्राप्त है जो कि भारतबष मे गीता व उपनिषदो को प्राप्त है । 

इस विषय से हम बतमान समय के महाब्‌ अध्यात्मयोगी भ्रीमदूराजचन्द्र की सम्मति 
उद्धृत करते हैं, जो निम्नप्रकार है-- 

"हे कुन्दकुन्दादि आचार्यो ' आपके बचन भी स्वरूपानुसंघान के विषय मे इस पामर को 
परम उपकारभूत हुए हैं। उसके लिए मैं आपको भ्रतिशय भक्ति से नमस्कार करता हूँ।” 


श्रीमद्राजचन्द्र के समान ही सहख्रो मुमुक्तुओ ने भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय के बचनो 
द्वारा अध्यात्मरस का भ्रलौकिक रसास्वाद किया है। इसके लिए हम भी आपके परम आभारी हैं। 


समयसारः 


ह+-+++ 54७ अंश केन कज-- 


इस असार संसार में “समयसार” ही सार । 
जिसने यह जाना नहीं सो मानव भुत्रि भार । 


'समयसार' के बिषय में श्री गोपालदाप्त जीधामाई पटेल अपनी 'कुन्दकुन्दाचार्य के- 
तीन रन्न' नामक पुस्तक मे लिखते हैं कि-- 

“समयसार” जैनों में श्री कुन्दकुन्दाचाय का मर्वोत्तम प्रन्थ माना जाता है | रूढिषादी 
तो यहाँ तक मानते हैं कि इस गूढ ग्रन्थ को पढ़ने का ग्रहस्थो को अधिकार ही नही है, और इस 
मान्यता को कुछ श्राधार भी प्राप्त है। कारण यह है, कि समयसार मे पा'माथिक दृष्टि से ही 
सारी चर्चा की गई है। अतण्त अनधिकारों साधारण जन का उसका कोई-कोई भाग सामाजिक 
ओर नेतिऊ व्यवस्था को उलट-पलट कर हेने बाला प्रतीत हा सकता है । लेसख्वक अपने पाठक का 
यह बतलाना चाहते हैं, कि कर्म के सम्बन्ध से प्राप्त होने वाली मूढ़ता के कारण बहुत से लोगों 
को आात्म-ज्ञान नहीं होता अतणव प्रत्येक मनुष्य को अ्रनासक्‍्त होकर अ्रजीब से सर्वथा भिन्न 
आत्मा का शुद्ध, बुद्ध और मुत्तस्वरूप समझना चाहिए । लेखक यह मानते है. कि उनका पाठक 
जैन परिभायताा से परिचित है। अतणव कही आत्मा का बास्तत्रिक स्वरूप, कही कर्मबध का स्वरूप 
कहीं कर्मंबधन को रोकने का उपाय, इसप्रकार महत्वपूर्ण विषयों पर वे अपना हृदय निःसकोच 
भाव से खोलते चले जात हैं। किनी-किसी जगह पर ता ऐसा प्रतोत ह।ने लगता है, कि लेग्वक 
बुद्धि से परे की वस्तु के अनुभव की कहानो कद्द रहे है! कुछ स्थल एसे हैं जहाँ रहोकों के कुछ 
भूम के विषय के क्रम को अग करके दाखिल हो गये हैं। वहाँ ऐसा लगे बिना नहीं रद्दता कि 
कुन्दकुम्दाचाय ने परम्परा से प्राप्त कतिपय खाक ग्रंथ मे सम्मिलित कर दिये है | ८५-८६ वे ऋोकों 
में 'दोकिरिया बाद! का उल्लेख हे ओर ११७, १०० तथा ३४० थे क्लोक मे साल्‍्यदशन का नॉम॑ 
देकर उल्लेख है, यह बात ध्यान मे रखने याग्य है। 'समयसार' में कुन ४१५ अथवा ४३८ 
श्लोक हैं ।” 

श्री कानजी स्वामी के शब्दों मे समयमार:-- 

“यह समयचसार शाख्र, आगमो का भी श्रागम है, लागखो शाक्षो का सार इसमे विद्यमान 
है। जैन-शासन का यह स्तम्भ है, ओर साधको के लिए कामपेनु-कल्पवृत्त हे। च॑दह पर्व का 
रहस्य इसमें भस हुआ है। इसको प्रत्येक गाया छठे-पातवे गुरध्थान में कूतते हुए मदाधुनि के 
आत्म-अनुभव से प्रगट हुई हे ।” 


समयसार की शीकाएं 


-+----छरछद बी >> 


“श्री समयसार में भगवान कुन्दकुन्दाचाय की प्राक्ृत गाथाओं पर आत्मरूयाति नामक 
संस्क्ृव टीका के लखक (लगभग बिक्रम संबत्‌ की १० थीं शताब्दी में हो गये ) श्री अम्नतचन्द्राचाय 
देव है। जिस प्रकार समयसार के मूल-कत्ता अलौकिक पुरुष हैं, बैसे ही इसके टोकाकार भी 
महाशमथ आचार्य हैं। आत्मख्याति के समान टीका श्राजतक किसी भी जैनग्रन्थ की नहीं लिखी 
गई। उन्होने पद्चाम्तिकाय और भ्रवचनसार की टीका भी लिखी है एवं तत्व भार, पुरुषाथसिद्ध्यु- 
पाय आ!दि स्व॒तन्त्र ग्रन्थ भी लिख हैं। उत्तकी एक मात्र आत्मस्याति टीका का स्वाष्याय करने 
बाले को ही उनकी शअ्रध्यात्मरसिकता आत्मानुभव, प्रखरविद्वत्ता, वस्तुस्वरूप को न्याय से सिद्ध 
करने की उनकी श्रसाध'रण शक्ति का भली भॉनि अनुभव हो जाता है। सक्तेप में ही गूढरहस्यो 
का भरदेने वाली उनका अनोखी शरक्ति विद्वानों का श्राश्वय॑ चकित कर देती है । उनकी यह 
देवी टीका भ्रतकेवली के बचनो के समान है। जैसे मूलशाख्न-कत्तो ने समयसार शास्त्र को समस्त 
निज वेभव से रचा है वेस ही टीकाकार ने भी श्रत्यम्त सावधानी पूर्वक सम्पूर्ण निज बेभव से 
टीका की रचना की है, टीका के पढ़ने वाले का सहज ही ऐसा अनुभ+ हुए बिना नहीं रहता। 
शासनमान्य श्री कुन्दबुन्दाचाय ने इस कलिकाल में जगदूगुरु तीथंकरदेव जैसा काम किया है 
ओर श्री अम्रतच-्द्राचार्य ने मानो जैसे वे भगवान कुन्दकुन्द के हृदय में ही प्रवेश कर गये 
हो, टस प्रकार उसके गम्भीर अशय को यथाथरूप से व्यक्त करके उनके गणधर जैसा काम 
क्या है। आत्मख्याति में विद्यमान काव्य ( कलश ) अ्रध्यात्मस और आत्मानुभब की तरगों 
से परिपर्ण है। श्री पद्मप्रभदेव जैसे समर्थ आचार्यों पर उन कलशो ने गहरा प्रभाव जमाया है, 
ओर आज भी वे तत्वज्ञान एब श्रध्यात्मरस से परिपूर्ण कलश श्रध्यात्मरसिको की हत्तन्त्री को 
मकृत कर देते हैं। अध्यात्म कवि के रूप मे श्री अमृतचन्द्राचाय फा स्थान जैन साहित्य में 
अद्वितीय हे । 

समयसार में श्री कुन्दकुन्दाचाय ने ७१५ गाथाओ की रचना प्राकृत मे की है। उसकी 
श्री अमृतचन्द्राचार्य ने आत्मख्याति नामक तथा श्री जयसेनाचाय ने तात्पयबृत्ति नाम की संस्कृत 
टाका लिखी है। उन आचाय भगवन्तो द्वाग किय गय अनन्त उपकार के स्मरण मे हम उन्हे 
अत्यन्त भक्तिभाव से बन्दन करते दें । 

कुछ बर्ष पहल परिडत जयचन्द्र जी ने मूल-गाथाओं का ओर आत्मख्याति का हिन्दी 
में अनुबाद किया और स्वतः भी उसमे कुछ भावार्थ लिखा। वह शासत्र 'समय प्राम्नत के नाम से 
विक्रम संबत्‌ १६६४ में ,रकाशित हुआ था। उसके पश्चात्‌ परिडत मनोहरलाल जी ने उसको 
प्रचालित हिन्दी भाषा से परिवत्तित किया ओर श्री परम श्र॒तप्रभावक मण्डल द्वारा 'समयसार! के 
नाम से बिक्रम सम्बत्‌ १६७५ में प्रकाशित किया गया। इसप्रकार प० जयचन्द्र जी, पण्डित 
मनोहरलाल जा और श्री परमश्रुतप्रभावक मण्डल का मुमुक्तु समाज पर उपकार है।” 


( समयसार प्रवचन की प्रस्तावना से उद्धृत ) 
इनके अल्लाबा स्त्र० अह्मचारी शीतलप्रशाद जी ने श्री जयसेनाचार्य की सल्‍्क्ृत टीका का 


हिन्दी अजुवाद किया है जो सूरत से प्रकाशित हुआ दे । इन सब टीकाओो का अध्ययन 
करते हुए हमे ऐसा अनुभव हुआ, कि बर्तेमान समय के अनुकूल एक एसी टीका की 


(५७) 


श्रावश्यकता है कि जो सबबंसाधारण को 'समयसार' के रहस्य का ज्ञान करासके, इसलिए यह 
प्रयत्न किया गया है। इसमे कहाँ तक सफलता प्राप्त होसकी है इसका निर्णय स्वयं विज्ञ पाठक 
कर सकते हैं। हम तो इतना ही कह सकते है, कि इसमे जो कुछ भी अद्ाई ऐ बह सब महान 
पृ आचार्यों की और बिद्वानो की कृतियों से ही उद्धृत की गई है । क्योकि यह टीका, सभी 
पूर्व भाष्यकारों के श्राशय और शब्दों का संग्रहरूप है। और जो इसमे कहीं त्रुटियाँ रह गई हैं वे 
सब हमारे प्रमाद के कारण से हुई हैं | इसलिए पाठक्वृन्द से निवेदन है. कि वे उन चुटियों को 
ठीक करके श्रध्ययन करने की कृपा करें | 


निदोंषें निरगुश चात्र दष्ट किमपि न भ्रृतम्‌ । 
अतो 5पहत्य दोपान्‌ वे गुणान्‌ गृणाति धीधन! ॥ 


क्गलादवरणुन 





स्वानुभूत्येकमानाय लोकालोकविलोकिने । 
चित्रमत्काररूपाय तस्मे शुद्धात्मने नमः ॥ १ ॥ 


५ भाषार्थ-- स्वानुभूति ही है एक प्रमाण जिसमे, जो लोक झौर अलोक के समस्त 
द्रव्यपयायादिको का द्रष्टा है तथा आश्रयजनक चेतन्यमात्र है रूप जिसका, ऐसे शुद्धस्वरूप आत्मा 
के लिए हमाग नमस्कार है । 


दामीकृता येन च मोक्षलक्ष्मी- 
दुरीकृत॑ तामसतन्त्रजालम्‌ । 
प्रदर्शित: शुद्वविमृक्तिमार्गो 
वीरेश्वर त॑ं मनसा नमामि ॥ २ ॥ 
भाषारथ-- मोक्षरूपी लत््मी को दासी बनाने वाले, तामसतंत्र जाल को दूर करने वाले 
तथा जा शुद्ध माक्षमाग के प्रद्शक हैं एसे बीर भगवान को में मन से नमस्कार करता हूँ। 
वन्‍्दे महावीरमनन्तशक्ति- 
मनन्तरमो धसुखस्वभावम्‌ । 
तीथेकरं देवकर वरेश्य 
नमामि भव्यात्मचकोरचन्द्रमू ॥ ३ ।। 
भाषाथ-- अनन्तशक्ति, अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन आदि के धारक, सुख्स्थरूप, देवों 
में श्रेष्ठ देव, परमपूज्य तथा जो भव्यात्म चकारों के लिए चन्द्रमा के समान हैं ऐसे भगवान्‌ महाबीर 
को में बन्दना करता हू । * 
मुनीम्द्रचित्ताम्बु जचित्रभानु 
संसारदावानलतोयबृष्टिम्‌ | 
अनादितामिस्रनिशाप्रभात॑ 
तमादिनाथ सततं नमामि ॥ ४ ॥ 
भापाय-- जो मुनीम्द्रो के चित्तरुपी कमलो को प्रफुल्लित करने के लिए सूय के सदृश 
हैं, संसार रूपी दावानल को शान्त करने के लिए शीतल जल की बषों के तुल्य हैं. तथा आनादि- 
काल से आने वाली श्रज्ञान-रूपी रात्रि का विनाश करने वाले प्रभात के समान हैं ऐसे श्रादिनाथ 
भगवान को में नित्य नमस्कार करता है । 


(६४6) 


पश्यन्ति यथा: कृंपवा हि संसृतेः 
सुप्॒हमतलान्यपि दिव्यचप्ुपा । 
ध्यानेकताना। कवयश्र योगिनः 
सरखती सा हेंदये ममासताम | ५ | 


भाषाथं-- जिसकी ऋूपा से ध्यानावस्थित होकर कवि एवं योगिजन, दिव्यरष्टि द्वारा 
संसार के सूक्रमातिसूत्म तत्वों का भ्रव॒लोकन करते हैं बह मरखती देवी मेर हृदय में स्वित हो । 


प्राप्तो भया पावनतत्वबोधों 

येकां प्रसादान्मुनिएृश्वेवान तीन | 
परोपकारे मिरताअुच ना 

ब्रवीमि सारं समयस्य मंत्तया ॥ ६ ॥ 


भाषारथ-- जिन मुनीश्वरों की कूपा से मैंमे पवित्र तत्वज्ञान प्राप्त किया है। उन भुनीख्रो 
को जो कि परोपकार में संज्ञम्न रहत है, भक्ति से नमस्कार करके शुद्धात्मतत्व का वर्णन करता हूँ। 


रवा० निजानन्द (शुल्लक ) 
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समयसार: 


कः 


हा 
श्रीमत्कुन्दकुन्दाचायव्रिच्ितिः । 
सब्यसार। | 


3 कपच्ा7छ-+8०-- 


निजानन्दीयटीकासहितः 


वंदित्त सब्वसिद्धे धुवमचलमणोवमं गईं पत्ते । 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवलीभणियम्‌ ॥ १॥ 


नत्वा सिद्धान्‌ गति प्राप्ता ननोपम्यां च झाइबतीम्‌ । 
समयप्राभृतं॑ वक्ष्ये केवलिकथितं यथा ॥ १॥ 
भाषाथ--श्री भगवान कुन्दकुन्दाचाय कहते हैं कि-- भर ब, अचल तथा अनुपम गति 
को प्राप्त सब मिद्धो को नमस्कार करके. मे श्रत केबली द्वारा कथित इस समय प्राभ्त (?) अ्धोत्‌ 
प्रकरण-- का कहता हूं। 
विशेषार्थ--समयसार;-यद्यपि समय शब्द शपथ, आचार सिद्धान्त और काल वाचक 
प्रसिद्ध है ।यथा--९ समयाः शपथाचारकालसिद्धान्त- सबिदः” (श्रसरकोप) । “क्रियाकारे च निदशे 
सकेते काल भाषयो:” ( मंदिनी ) परन्तु इस अध्यात्म प्रन्थ मे समय शब्द का अर्थ श्रात्मा है 
ओर सार शब्द का अथ शुद्ध है, अतः समय सार का अथ हुआ आत्मा की शुद्धावस्था, इस ग्रन्थ 
मे शुद्धात्म तत्त्व का वशन किया गया है अ्रतः इस अन्थ का नाम “समयसार” साथंक हुआ । 


नौट-- (१) समयप्राम्तम-- समयः सम्यक्‌ अय-, बोधों यस्य सभवति स सप्रय आत्मा । 
अथवा सम्‌ , एकीमावेनायन गमन समय' | प्राझ्ूत सार, सार शुद्धावस्था । समयत्यात्मन प्राभत समय- 
प्रामतम्‌ | ग्रथवा समय एव प्राम्रत समयप्राध्रृतम्‌ ॥ 
गअ्रथवा 
सम>य , समप्र.। सम याति, प्राप्तोतीति समय' । अ्र्थात्‌ समत्व (साम्यभाव ) को जो प्राप्त 
हो उस भमय कहते हैं। साम्यभाव के विषय मे श्री आचार्य पद्मनन्दि कहते हैं कि-- 
नाकृतिरनात्तर वर्णो नो विकलपश्च कश्वन । शुद्धचैतन्यमेवैक यत्र तत्साम्थमुच्यते”॥ ६५॥ 


श्र्थ-- जिस मे न कोई श्राकार है ओर न कोई श्रक्चर है ओर न कोई नीलादि वर्ण है ओर 
न जिस में गुणादिक की मेद कल्पना है, किन्तु जिस में केवल एक चैतन्य है वही साम्य है | 

इस प्रकार निर्विकल्प शुद्ध चैतन्य को समय! कहते हैं। तथा प्रकरण का नाम प्रात” है ओर 
प्रामत को ही सार! कहते हूँ । श्रतः जिस ग्रन्थ में समय (शुद्धेकत्व) का वर्णन हो उसे “समथसार” कहते हैं । 


२ निजानन्दीयटीकासहित; । 


सिद्ध--- जैन दर्शन में आत्मा की तीन अवस्थायें बतलाई गई है ( १) बहिरात्मा-- 
उस संसारी जीव को कहते हैं जो आत्मपरामुख होकर ससार को ही अपना ध्येय मानता है और 
शरीरादि को ही श्ात्मा मान कर उसी में मप्न रहता है | (२) अन्तरात्म|--- जिस के हृदय में 
आत्म रुचि, श्रद्धा, प्रेम उत्पन्न हो चुका हो तथा ससार से विरक्ति उत्पन्न हो गई हो । 

(३) परमात्मा-- परमात्मा के दो भेद हैं एक सकल ओर दूसरा निष्कल । 

सकल परम'त्मा-- आत्मगुणों के घातक, ज्ञानापरण, दशनावरण, मोहनीय ओर 
अन्तर य आदि चार कर्मों का नाश करके जिन्होंने अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तशक्ति और 
अनन्‍्तसुख प्राप्त कर लिया हो ऐसे जीवनमुक्तो को जैन परिभाषा मे “सकल परमात्मा” तीर्थड्डरादि 
कहते है । 

निष्कल परमात्मा--जिन के सम्पूर्ण कर्मों का क्षय होगया द्वो उनको “निष्कल परमात्मा” 
तथा “सिद्ध” कहा जाता है ।* 

परमात्मा द्विविध; सकल; तथा निष्कलः इति ज्ञातव्यः | सकल: अहत्स्वरूप:, सिद्ध:- 
पुनः निष्कलो भणितः ॥। 

तीथंछ्डर ही धममार्ग के प्रवतक होते हैं, अतः कुन्दकुन्दाचाय ने सिद्धां को नमस्कार 
करके केबलियों के कथनानुसार ही ' समयसार” की रचना को है । 


जीवो चरित्तदंसणणाणट्विउ तं हि ससमयं॑ जाण । 
पुग्गलकम्मपदेसद्वियं च तं जाण परसमयम्‌ ॥ २॥ 


दशनज्ञानवृत्तेषु स्थित स्वसमयं विदुः । 
स्थितःपुद्गलपर्याये यः सोउन्य समयो मतः ॥ २ ॥ 


आापा्थ--जो दर्शन ज्ञान तथा चरित्र मे स्थित आत्मा है उसे स्वसमय” कहते है, तथा 
जो ज्ञान दशनादि आत्मीय गुणो से भिन्न पुदूगलादि पर पदार्थों मे स्थित है, उनको ' परसमय” 
कहते है । 

विपेपार्थ--जैन शास्त्र में द्रव्य को अनन्त गुणात्मक माना जाता है। अतः आत्मद्रव्य 
भी अनन्त गुणाप्मक है उनमे से तीन गुणों का विशेष महत्व है (श) सम्यरद्शन (-) सम्प्रग्ज्ञान 
ओर (३) सम्यक्‌ चारित्र। ये तीनो गुण, रक्षत्रय के नाम से भी प्रसिद्ध हैं। इन तीनो गुणों का 
वर्णन भीपदयनन्दि मुनि ने निम्न ऋम से दिया है-- 








* श्रीपूज्यपाद स्वामी जी ने आत्मा की तीन अ्वस्थाद्रा का वर्णन समावितन्त्र नामक ग्रन्थ 
म निम्न क्रम से दिया है-- 

“वहिस्न्तः परश्रेति त्रिधात्मा सर्वदेश्पि” (४) 

इसी प्रकार मासण्ड्क्योपनिषद्‌ में भी आत्मा की तीन अवस्थाओं का वर्गुन किया हैं यथा-- 

वहिष्पज्ञों विभुविश्ों हान्त प्रज्स्तु तेजस: । धनप्रञ्मस्तथा प्राज्ञ एक एव त्रिधा स्मृतः ॥ 

अर्थात्‌ -- 

विभु >- विश्व, वहि.प्रश (बहियित्मा) है। तैजस, अन्त प्रज॒ ( श्रन्तरात्मा ) है और प्राश, धनप्रझ 
( परमात्मा ) है । इस प्रकार एक ही आत्मा तीन प्रकार से कहा गया है । 

( इस विपय का विस्तार पूर्वक विवेचन हमने ईश्वर मीमाला नामक ग्रन्थ में किया है ) 


समयसार; । 4; 


दशन निश्रयः पसि बोघस्तद्वोध इृष्यते | 
स्थितिरत्रव चारित्रमिति योगः शिवाश्रयः ॥ 


अथ-- शुद्धात्मा का निश्चय सम्यव्दर्शन है, शुद्धात्मा का ज्ञान सम्यस्ज्ञान है, शुद्धात्मा 
में स्थिति मम्यक चारित्र है | तीनों की एकता ही मोक्ष का मार्ग है। यह रज्नत्रय निश्चय और 
व्यवहार भेद से दो प्रकार का है, जिस का वर्णेत स्वय आ्राचाय इसी शा््र में आगे करेगे। 

सारोंश यह हे कि जो मुक्त ( अथोव॒ सकल और निकल ) परमात्मा हैं उनको यहाँ 
“छ्वसमय” कहा गया है, तथा जो पर पदार्थों मे स्थित है श्रथोत्‌ जो मुक्त नही हुए हैं, उनको 
“परसमय” कहा गया है । स्वयं श्रीकुन्दकुन्दाचाय मद्दाराज ने “रयणसार” में स्वबसमय और 
परसमय का निदृश निम्न प्रकार से किया है-- 

बहिरन्तरात्ममेदः परसमयः भण्यते जितेनन्द्रः | 


परमात्मा स्वकसमयः तड़ंद॑ जानीहि गुणस्थाने ॥ 
अथोत्‌--- अन्तरात्मा और बहिरात्मा ये दोनो परसमय हैं और परमात्मा स्वसमय कहलाते है । 


ध एब पद्चास्तिकाय गाथा १५४, १४५ की व्याख्या करते हुए श्री जयसेनाचायें जी लिखते 
है कि-- 


“शुद्धात्माधितः स्वसमयों मिथ्यात्वरागादिविभावपरिणामाश्रित: परसमय इति” तथा च, 
जीवो निश्चयन स्वभावनियतोप श्रनियतगुशपयोयः सजन्लथ परसमयों भवति तथाहि-- 
जीवः, शुद्धनयन विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावस्तावत्‌ पश्चाद्‌ व्यवहारेण निर्मोहः शुद्धात्मोपलब्धि- 
प्रतिपक्षभूते नेनादिमोहादयवशेन. मतिज्ञानाडिविभावगुणनरनारकादिविभावपयोयपरिणतः सन्‌ 
परसमग्ररत.-परचरितो भवति, यदातु निर्मेलविवेकज्योतिः समुत्यादकेन परमात्मानुभूति- 
लक्षणन-- परमकनानुभवेन शुद्धबुद्धेकस्वभावमात्मान भावयति तदा स्वसमयः *वचरितरतो भवति । 

अर्थात्‌ जो मिथ्यात्वाद विभाव, भाव भे परिणत हैं उनको परसमय कहा गया है और 
जो निमल ज्योतिःस्वरूप स्वशुद्धात्मभाव में रत हैं उनको स्वसमय कहा गया है। परसमय को 
परचरित तथा स्वसमय का स्वचरितरत भी कहा जाता है। इन गाथाओं का यही भाव 
श्रीष्रमृतचन्द्राचाय ने भ॑! व्यक्त किया है । 

सम्यग्दशेन ज्ञान चारित्र दो प्रकार के हैं, एक व्यवहार दूसरा निमग्थय। इस गाथा में 
निश्चय रज्नत्रय में स्थत आत्मा को ही स्वसमय कहा है तथा व्यवहा्कि सम्यस्टष्टि और मिथ्या- 
दृष्टि को परसमय कहा गया है । 

स्वशुद्धस्वरूप आत्मा ही उपादेय है और परसमय हेय है इसी को अग्रिम गाथा में 
आचार्य कहते है । 


एयत्तणिच्छयगओ समआओ सबव्वत्थसुन्दरों लोए । 

बंधकहाएयत्ते तेश विसंवादिणी होई ॥ ३ ॥ 
शुद्धकत्व॑ गतश्ात्मा सर्वत्र सुन्दरों भवेत्‌ । 
कथाबन्धस्य चेकत्वे सा विसंवादिनी मता ॥ ३ ॥ 


भाषा्थ-- नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्तस्वभाव जो स्वसमय श्रथोत्‌ आत्मा है सत्र वही सुन्दर 
अर्थात्‌ उपादेय है उस शुद्ध आत्मा मे जो बन्वादिकी आरोप करने वाली कथा है वह बिसवादिनी 
अथोत्‌ मिथ्या है क्योकि बह संकरत्वादि दोप उत्पन्न करने वाली है। 


छ निजानन्दीयटीकासहिततः । 


विशेषाथ-- सस्गर मे जितने भी द्रव्य है वे सभी स्वाश्रित और अपने दी गुणपयोयों 
में परिणमन करते है, उनका दूंसरे के गुशपरयोय से समिश्रण नहीं हो सकता । यदि एक द्रव्य 
दुसरे द्रव्य के गुण पर्याय में परिणत होने लगजाय तो सकरत्वादि दोषों के सद्भाव से सम्पूर्ण 
द्व्यों का दी उच्छेद होजाय, इसलिये आचार्य कहते हैं कि निश्चयनय से सम्पूर्ण आत्माये शुद्धबुद्ध- 
नित्यमुक्तस्वभाव हैं। श्रात्मा का एक भी प्रदेश पुदूगलरूप न हुआ है, न द्दोसकता है, इसलिये 
निश्चयनय से आत्मा मे बन्ध कथा का प्रश्न ही श्रसंगत है, अतः इस आत्मसम्बन्धी बन्ध कथादि 
को बिसंबादिनी मिथ्या तथा हेय कहा गया है । तथा शुद्ध आत्मतक््व को दही एक मात्र उपादेय 
बताया गया है। परन्तु यह शुद्धात्मतत्वोपलब्धि अत्यन्त उपादेय होते हुए भी सब के लिये 
सुलभ नही है आचार्य इसो का वर्णन आगे करते है । 


सुदपरिचिदाणुभूदा सब्वस्स वि कामभोगबंधकहां । 
एयत्तस्सुवलंभो णवरि ण॒ सुलहो विहत्तस्स ॥ ४ ॥ 
या कामभोगबन्धस्य सर्वेषां सुलमा कथा। 


बे योन 
इृष्टा श्रतानुभूता सा विभक्तकुलयोनवा | ४ ॥ 
भाषाथं-- सम्पूर्ण सासारिक प्राणियों के लिये काम भोग सम्बन्धी कथाये तो सुलभ 
हैं, क्योकि उन्होने अनादिकाल से अनन्तबार इनको सुना है इनसे परिचय प्राप्त किया हे अथोत 
इनको जाना है तथा इनका अनुभव भी किया है। परन्तु गगादि से रहित सम्यर्दशन, ज्ञान, चारित्र 
की ऐक्य रूप परिणरत निर्बिकल्प समाधिगम्य होने से दुलंभ है, क्योकि यह न सुना हुआ है न 
अनुभूत है। 
विशेषार्थ-- वास्तव में आत्मरुचि आत्मज्ञान वा आत्मसयम. कोई हँसी खेल नहीं हे । 

जिनको कभी भी आत्मचचों का अवसर प्राप्त नहीं हुआ उनकी ताबात ही कया है, अपितु जा 
बराबर शाखत्र भ्रादि सुनते है, सत्सग करते है, ओर स्वाध्याय आदि भी करते है, उनको भी 
आत्मरुचि व आत्मज्ञान अथवा आत्मसयम नहीं हाता अपितु वे आयुभर सांसारिक भोगों को 
अनुभूति मे ही समय नष्ट कर देत है | बड बडे शाखज्न भी कणयो की मूर्ति ही बने रहते हैं। 
तथा ख््री पुत्र व शरीरादि के माह में फसे हुए रात दिन इपा ठप की श्रप्मि में जलत रहने हैं। 
उनका शाख््र, दपंण की तरह दूसरे का ही मुखावलोकन कराने क लिये होता है। तथा च-- अनेक 
त्यागी ब मुनिगण भी भोजन बस्यादि की कथाओं मे षी| समय नष्ट कर दते है तथा गृः्स्थ 
अवस्थाओं की कथाओं के कहने में एवं उनके चिन्तन में हीं मम्न रहते हैं। साराश यह हे कि 
श्रनादि काल से यह आत्मा, मोह जाल में फँसे होने के कारण सॉसारिक भोग विल्लास की कथा में 
ही मग्त रहता है *इसी लिये इसको आत्मरुचि, आत्मचर्चा तक नहीं सुहाती जैसा कि कहा है-- 

यावच्चेतसि वाह्मयवस्तुविषय स्नेह: स्थिरो बतेते , 

तावन्नइ्यति दुःखदानकुशलः कमंग्रबंचः कथम्‌ । 

आद्र त्वे वसुधातलस्य सजटा: शुष्यंति कि पादपाः , 


भृज्जत्तापनियातरों बनपरा। शाखोपशाखान्विताः ॥ 


* यहाँ पर रसना आर त्वगिन्द्रिय के विषयों को काम, तथा चक्तु, श्रोत्र आर घारेन्द्रिय के विषयों 
की भोग शब्द से वणन किया गया है। 


समयसार;ः । ड्‌ 


अथ-- जबतक वाह्मवस्तुओं में आसक्ति स्थिर हो तकतक किस तरह दुःखदाई कम 
प्रपंचों का नाश हो सकता है, जब ज़मीन पानी से भीगी हुईं छो तब उसके ऊपर सूयताप को 
रोकने बाले, नेक शाखाओ से मंडित जठाधारी धृक्त केसे सूख सकते हैं । 
तथा च-- 
जननमुत्युबरानत्लदीपित॑ जयदिद सकल्नी5पि विलोकते । 
तद॒पि धममर्ति विद्रघाति नो रतमना विषयाकुलितों जनः ॥ 
अर्थ--. समस्त जगत को जन्ममृत्यु रूपी वीम्र अग्नि से तपते हुए देखकर भी 
विषय लोलुप भश्राणी धर्म में चित्त को नहीं लगाता दै । 
श्रतः दुलभ आत्मतत्व का वर्णन करने के लिये आयाये आगे कहते हैं-- 
त॑ एयत्ततिहत्तं दाएहं अप्पणो सबिहवेण । 
जदि द।एज पमाणं चुकिन छल ण घेतव्वम्‌ ॥ ५ ॥ 
दर्शयामि विभक्त त॑ स्वात्मनो विमवेन वे । 
यदत्र स्खलन भूयान्नेव ग्रा्न छल॑ बुचैः ॥ ५ ॥ 
भाषाथ-- मैं उस दुर्लभतर आत्मैकत्व का कथन करता हूं । यद्यपि मैं आगम, तक, परम- 
गुरूपदेश, स्वानुभूति आदि सम्पूर्ण साधनों द्वारा इस शुद्धात्म-तस्‍्तवावलोकन कराने का यत्र 
करू'गा, फिर भी यदि कद्दी स्खलन हो जाये, तो विद्वानों को चाहिये कि उसको ठीक करले, 
किन्तु उसमें छलादि का प्रयोग न करे। 
विशेषार्थ-- यद्यपि इस विषय मे कुन्दकुन्दाचाय का वेभब अपार है जिसको हमने 
निम्नलिखित 'होक मे संग्रहीत किया है-- 
गुरोः प्रसादात्सकलागमादा , 
प्रकृष्टटकेण परीक्ष्य बुद्घ्या । 
समाहितान्तः करणेन बोधा- 
च्छुद्धं विभुं स्वानुभवेन वक्ष्ये ॥| 
श्रधोत्‌-- श्रीकुन्दकुन्दाचाय ने इस विषय का आचाय परम्परा से श्रवण और मनन 
किया है तथा सम्पूर्ण श्रध्यात्मशास््रों का दीघंकाल पर्यन्त अध्ययन करके आसमज्ञान प्राप्त किया है, 
ओर भ्रकृष्ट तकों से चुद्धि की कसौटी पर कसकर इसका निर्णय किया है। इतना ही नहीं अपितु 
स्वयं निर्विकल्प समाधि मे लीन होकर आत्मसात्षात्कार किया है । उपयुक्त सभी साधनों के 
शआ्धार पर ह्वी इस शुद्धात्मतत्व का बणुन करने लगे हैं । इतना होने पर भी यह शुद्ध आत्मतत्व एक 
तो अश्रुतपूर्य हे, दूसरी बात यद्द हे कि सबंसाधारण कौ रुचि का यद्द विषय नहीं है तथा यह तत्व 
अनिवेचनीय और अज्लेय है श्रथोत्‌ मन और बुद्धि आदि की पहुंच से परे है । इसीलिये-- 
नेति नेति वदन्तीद॑ निश्र यादात्मदशिनः । 
योगिभिर्ध्यानगम्यं वा केवलज्ञानगोचरम्‌ ॥ 
( मदीयम्‌ ) 


इस पर भी कथन करने का जो साधन है बह इतना अपग्रोप्त हे कि उससे अ्रचिन्त्य 


ि 


६ निजानन्दीयटीकासहितः । 


निर्विडल्प आत्मतक्त्व की तो बात ही क्या है, साधारण से साधारण विषय का भी समीचीन 
वन करना असम्भव है । क्‍योंकि संसार मे आजतक कोई भी भाषा इस प्रकार की उपलब्ध 
नहीं है. जो किसी भी तत्व का संपूर्ण रूप से अविकल वर्णन कर सके । इसीलिये शाख्रकारों ने 
लिखा है कि--- 


“ज्ायमात्मा प्रवचनेन लम्योः न मेघया न बहुनाश्रुतेन 
अथोत्‌-- यह आत्मा न बहुत बोलने से प्राप्त हो सकती है, न प्रज्ञा से, ओर न शअधिरू 
शाश्षश्रवण से ही । इसी बात को योगेन्द्राचाय ने परमात्मप्रकाश मे कहा है कि-- 
“बेदेः शास्त्ररिन्द्रियेयों जीवों गन्तुं न याति । 
निर्मलध्यानस्य यो विषयः स परमात्मा, अनादिः ॥।” 
अथोत्‌-- परमात्मा वेद से शाख्रो से प्राप्त नही हो सकता, अपितु विशुद्ध ध्यान से ही 
प्राप्त हो सकता है। अभिप्राय यह है कि श्रीकुन्दकुन्दाचाय उस अचिन्त्य अन्लेय अमेय तत्व 
का वर्णन करने लगे हैं जिसका वाणी से वर्शन करना असम्भव है । क्योकि वह वाणी का विषय 
ही नहीं है। फिर भी संसार के उपकारार्थ उसका वर्णन अपनी सम्पूर्ण शक्ति से करते हैं। अतः 
उसमें कहीं भूल प्रतीत होने लगे तो उस में छल ग्रहण न करें क्योकि यह बिपय ही महान कठित 
एवं अश्रुतपू हे। 
शुद्धात्मतत्व का वर्णन आचाय प्रारम्भ करते है-- 


ण वि होदि अप्पभत्तो ण पमत्तो जाणओउ जो भावों । 
एवं भणंति शुद्ध णाओ जो सो उ सो चेव ॥ ६ ॥ 


प्रमत्तो नाप्रमत्तो5्यं यो भावों ज्ञायको मतः । 
एवं वदन्ति शुद्ध त ज्ञातो यश्र स एव सः ॥ ६ ॥ 


भाषाथे-- शुद्धात्मा कया है ? यह प्रश्न होने पर आचार्य उत्तर देते हैं कि शुद्ध निश्चयनय 
से जीब में शुभाशुभ परिणाम का श्रभाव होने से न वह प्रमत्तहे, न अश्रमत्त है। किन्तु ज्ञानस्वरूप 
वह आत्मा जैसा हे बेसा ही है, अ्रथोत्‌ वह ज्ञाता ही है। 


विशेषार्थ-- जैनशासत्र म॑ चौदह गुणस्थान अथोत संसारी जीव की चौदह श्रेणियों 
मानी गई हैं। जैसे--- 
मिथ्यादक्‌ सासनो मिश्रो5संयतो 5णुत्रतस्ततः , 
सप्रमादेतरा उपूर्वानिड त्तिकर णास्तथा । 
बरक्ष्मलोभोपशांतारूयो निर्मोहौ योग्ययोमिनी , 
गुणाशतुदशेत्येते मुक्तामुक्तगुणाः परे ॥ 
( अनगार घमोस्ते ) 
अ्रथोत््‌ू- १- मिथ्यात्व २- सासादन ३- मिश्र ४- असंयत सम्यग्टष्ट ४्‌- 
६- प्रमततसयत ७- अ्रश्रमत्त ८- अपूवकरण ८- अनिवृत्तिकरण १०- 
मोह १२- क्षीणमोदह १३- सयोग केबली और १४- अयोगकेवली । 


श्रणुब्रत 
सूक्षमसापराय ११३- उपशांत- 


समयसारः | छ 


इन में से आदि के ६ गुणस्थानों की प्रमत्त संज्ञा है, और अन्त के आठ गुणस्थानों 
की अप्रमत्त संज्ञा है। आचाय मह्दाराज कहते हैं कि यह सम्पूर्ण प्रमचाप्रमत्तादि भेद, कर्मों की 
ओदायिक तारतम्य अवस्था के हैं। निः्ययनय से आत्मा कर्मों से निर्लिप्त है। झतः ये गुणस्थानादि 
निश्चयनय से आत्मा के नहीं हो सकते । शुद्ध दृष्टि से तो झात्मा शुद्धबुद्धैकस्वभाव है । 

इन चौदद गुणस्थानों का जैन दशंन में बहुत द्वी तात्विक श्र सूक्ष्म विश्लेषण किया 
गया है। इस विषय का पूर्ण विवरण देने वाला एक “करणानुयोग” नामक विभाग ही जैनशास्त्र 
में पथक्‌ रूप से है। इस विभाग में सैकड़ों प्रन्थ हैं। “पटखण्डागम” और गोम्मटसारादि 
विशेष प्रसिद्ध हैं। ध 

योगवासिष्ठ आदि में भी इन गुणस्थानो का वर्णन भूमिका के नाम से किया गया है, 
जिनकी सख्या सात है । अथोत्‌ उन्होने चतुर्थगुणस्थान से प्रथम भूमिका प्रारम्भ की है ओर नवें 
गुणस्थान से लेकर बारहवें गुणस्थानत क की चचो ही नहीं की । इतने पर भी यह वर्णन अधूरा सा 
है, क्योकि इन गुणस्थानो मे भी जीव के क्या क्या भाव होते हैं, इसका कोई क्रम से तात्विक 
विवेचन नहीं किया है । न जैन शास्त्र की तरह कर्मों की प्रकृतियों का उदय अथवा उनका उपशम, 
क्षयोपशम, या क्षयादि का ही वर्णन किया है। 

अतः जो विशेष ज्ञान प्राप्त करना चाहें उनको चाहिये कि वे जैन शास्त्र का स्वाध्याय 
करे। योगवासिए्ठ मे निम्न क्रम से इन गुणशस्थानों का भूमिका के रूप में संक्षिप्त वर्णन दिया 


है यधा-- 
सप्तमूमिकायें । 
-96:98- 


“आस्त्रसज्जनसंपकें: प्रज्ञामादो विवधयेत । 
प्रथमा भूमिकेपोक्ता योगस्यैत च योगिनः ॥ १ ॥ 
विचारणा द्वितीया स्थात्ततीयाउसड्भरभावना | 
विलापिनी चतुर्थी स्याह्गासना विलयात्मिका ॥ २॥ 
शुद्धसंविन्मयानन्दरूपा भवति पश्चमी | 
अधसुप्रप्रबुद्धामो जीवन्युक्तो5त्र तिष्ठति ॥ ३े ॥ 
स्वसंवेदनरूप च पष्ठी भवति भूमिका | 
आनन्देकधनाकारा सुप॒प्तसदश्षस्थितिः ॥ ४ ॥ 
तुर्यावस्थोपज्ञान्ता च मुक्तिरेवेह केवलम्‌ । 
समता स्वच्छता सोम्या सप्तमी भूमिका मवेत्‌” ॥ ५ ॥ 
शअथे-- योगवासिष्ठट में मुक्तिकी सात भूमिकायें अथोत्‌ श्रेणियाँ मानी गई हैं । यथा-- 
१-- आत्मर्रुच पूर्वक सदूगुरुओं से अध्यात्मशासत्र का श्रवण करना । 
२-- विचारण। अथोत्‌ भ्रुताथे का मनन | 
३-- विरक्तिपुवंक अद्वितीयात्मभावना ( निदिध्यासन ) 
४-- विलापिनी- अथात्‌ तत्व “आत्म” साक्षात्कार द्वारा अज्ञानादि के नाश करने वाली । 


टा निजानन्दीयटीकासहित:ः । 


४-... शुरुक्षामानन्द्रूपा, इस मूमिका में अधंसुप्त और अधेजाग्रत की सी दशा रहती है। 
६-- स्वसंवेदनरूपा, इस भूमिका में आनन्देकघनाकारा सुषुप्तावस्था की सी दशा रहती है। 
७--- मुक्तिरूपा, इस भूमिका में आत्मा अपने अत्यन्त शान्त निज शुद्धबुद्धक स्वभाव में स्थित 
होजाता है। दि 
आगे आचार्य कहते हैं कि गुणस्थानो की तरह सम्यग्दर्शन आदि भेद भी आत्माके नहीं हैं;- 
ववहारेणुवदिस्सइ णाणिस्स चरित्त दंसणं णाणं। 
ण॒वि णाणं ण चरित्त ण॒ दंसणं जाणगो सुद्धो ॥ ७ ॥ 
चारित्रं दशनं ज्ञानं ज्ञानिनों व्यवहारतः । 
निश्चयाजज्ञायकः शुद्धो वस्ज्ञानचरणं कुतः ॥ ७ ॥ 

भाषाथ-- ज्ञानी के शुद्ध द्रव्यार्थिकनय से दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदि विकल्प भी नही 
है, ज्ञानी तो ज्ञायक मात्र ही है । इसोलिये शुद्ध कहा गया है । ज्ञानी की दृष्टि मे सम्यग्दशन, 
सम्यसक्षान व सम्यकचारित्र आदि की कल्पना भी व्यवह्यार दृष्टि से ह्दी है । 

विशेषार्थ-- जैनदर्शन में दो प्रकार के नय अथोत्‌ दृष्टिकोण माने गये हैं । एक 
निश्चयनय भोर दूसरा व्यवहारनय | न 

निश्चयनय--- जो आत्मा को सब अवस्थाओ मे शुद्ध निलिप्त , गुणपर्यायादि भेद शुत्य 
तथा निरपेक्ष दृष्टि से ब्णन करता है, उसको निम्वयनय कहते हैं| अर्थात्‌ इसकी दृष्टि में द्रव्य मे 
अस्ति नास्ति गुण पयोयादि की चर्चा भी उपेक्षणीय होती है। अत* आचाय महाराज ने इस गाथा 
से कहा है कि साधक को दर्शन ज्ञानादि, जोकि जीब के स्वाभाविक गुण हैं, उनको भी उपक्षणीय 
दृष्टि से देखकर निर्विकल्प समाधि में लोन होना चाहिये। क्योकि यदि साधक इन गुणों तथा 
इनके आवरक कर्णों के विवादों में ही रत रहेगा, तो वह शुद्धात्मानुभूति नहीं प्राप्त कर सकेगा । 
इस दृष्टिकोण से ही आचार्य महाराज ने ज्ञानियों की दृष्टि से ज्ञानादि को भी व्यावहारिक बनाया 
हे, और शुद्ध निः्वयनय से उसका निषेघ किया है। व्यबहारनय का वर्णन आचाय आगे करेगे। 
जिसमे भेद विवक्षा से द्रव्य को शुद्ध अशुद्धादि अनेक भेदात्मक बताया गया है। 

शका-- यदि शुद्ध निः्वयनय से आत्मा के दशन, ज्ञान, चारित्र नही है, तो इनका वर्णन 
क्‍यों किया जाता है । 

उन्तर-. 


जह ण॒ वि सक्कमणज्जो अणजभासं विशा उ गाहेउ' । 
तह ववहारेण विणा परमत्थुवएसणमसक्कम्‌ ॥ ८ ॥ 
म्लेच्छभाषां विना स्लेच्डः शक्यों वोधयितुं नहि। 
विना भेदेन तद्न्न शुद्धततवस्थ वर्शनम्‌ ॥ ८ ॥ 


भाषाथथ-- जिस प्रकार स्लेच्छी को बिना म्लच्छ भाषा के सममाना अ्सम्भव होता है, 
उसी प्रकार व्यावहारिक जनो को व्यवहारनय के बिना आत्मतत्व का समझना दुस्तर है। अतः 
व्यवहारनय से अभेदात्मक तत्व मे भेद कल्पना करके बर्णन किया गया हे । 


विशेषा्थ-- आचार्य कहते हैं, कि आ्रात्मा का जितना भी भेदात्मक वर्णन है, बह सब 


समयसार:ः: । €&्‌ 


साधारण व्यक्तियों को समझने के लिये है। “बृदददूद्वव्यसंग्रह” की टीका में गाया नं० १४ में 
श्री अक्षदेव सूरि ने इस विषय को निम्नप्रकार स्पष्ट किया है-. 

सध्यसरचिशिष्यापेक्षया सम्यक्त्वादि शुणाष्टक मणितम्‌। सध्यमरुचिशिष्यं प्रति 
पुनवि शेषभेदनयेन निर्गतित्वं, निरिन्द्रियत्व, निष्कायत्वं, निर्योगत्वं, निवंद्त्व॑, निष्कषायत्व॑ निनोमत्व॑, 
निर्गोश्रत्व॑, निरायुषत्वमित्यादि विशेषगुणास्तथैवाध्तित्ववस्तुत्वप्रमेयत्वादिसामान्यशुणा: स्वागसा 
विरोधेनानन्ता झ्ञातव्या: । संक्षपरुचिशिष्यं प्रति पुनर्विवक्षिताभेदनयेनानन्तज्ञानादिचतुष्टयम्‌ , 
व लक » केवलज्ञानद्शनह्॒यम , साक्षादभेदनयेन शुद्धचेतन्यमेबेको गुण इति। 
श्य कक 

सध्यमरुचि शिष्य के लिये सिद्धों के सम्यक्त्वादि आठ गुणों का वर्णन सामान्यतः 
किया गया है। उन्हीं के लिये पुनः विशेष भेदनय से निर्गतित्व, निरिन्द्रियत्व, निष्कायत्व निर्योगत्व 
आदि विशेष गुण तथा अस्तित्व, बस्तुत्व, प्रमेयत्वादि सामान्य गुणों का वर्णात स्वागमाबिरोधेन 
किया गया है। ओर संक्तेपर्राच शिष्य के लिये पिवक्षित अभेदनय से क्रमशः अनन्तज्ञान, 
अनन्तद्शन, अनन्तशक्ति, अनन्तसुख ये चार गुण, तथा अनन्तशान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख 
ये तीन गुण या अनन्तज्ञान, अनन्तद्शन ये दो गुण कह्दे गये हैं. और साज्षात्‌ श्रभेदनय से तो 
शुद्धचेतन्‍्य यह एक ही गुण बताया गया है। 

साराश यह हुआ कि भेद कल्पना से जितना भी विस्तार पूर्वक वर्णन है वह सब 
साधारण मनुष्यों को दुगम आत्मतत्व समभाने के लिये है। 

इसी बात का श्रीपद्मनन्दि मुनि ने निश्चयपंचाशत्‌ में कह है-- 


“व्यवहृतिरबोधजनबोधनाय कर्मक्षयाय शुद्ध नयः । 
स्वार्थ मुमक्षुरह॒मिति वक्ष्ये तदाभ्रितः किंचित ॥” 
अर्थ-- व्यवहारनय अज्ञानी को समझाने के लिये है, और शुद्धनय तो कर्मों के क्षय के 
लिये है| इसलिये में मोक्ष का इच्छुक होकर अपने श्रात्मा के कल्याण के लिये उस शुद्ध निश्चयनय 
के आश्रित होकर ही कुछ कहूंगा | 
व्यवह्ारनय किस प्रकार परमाथ का प्रतिपादक है इसे आगे वर्णन करते हैं । 
जो हिसुएणहि गच्छ॒इ अप्पाणमिणं तु केवलं सुद्धं । 
त॑ं सुय केवलिमिसिणो भणंति लोयप्पईवयरा ॥ ६ ॥ 
जो सुयणाणं सव्व॑ं जाणइ सुयकेवलि तमाहु जिणा। 
णाणं अप्पा सव्व॑ जहा सुयकेवली तह ॥ १० 0 
आत्मानं केवलं शुद्ध विजानाति श्रुतेन यः । 
श्रुतकेवलिन त॑ तु प्रवदन्ति जिनेश्वरा! ॥ ९ ॥ 
सकल यः श्रुतं वेत्ति सोडपि स्थाच्छ त केवली | 
सर्बज्ञानमयश्रित्‌ त भेदाद वदन्त्यतो जिनाः ॥ १०॥ 


भषार्थ-- जो जीव निम्वयकर श्रुतज्ञान से इस अनुभव गोचर केबल एक शुद्ध श्रात्मा 
को संमुख हुआ जानता है, उसे लोक को प्रत्यक्ष देखने वाले ऋषीश्र, भुतकेवल्ली कह्दते हैं ॥ ६ ॥ 


१० निजानन्दीयटीकासहितः | 


जो जीव सब भ्रुतज्ञान को जानता है उसे जिनदेव श्रुतकेवली कहते हैं, क्योकि 
सब झ्ञान आत्मा ही है। इस कारण आत्मा को ही जानने से भ्रुतकेवली कद्दा जाता है॥ १०॥ 

उपयेक्त दो गाथाओं में निश्चय श्रुतकेवली तथा व्यवहार श्रुतकेवलियों का बन किया 
गया है। श्रतकेवलियों को समभने के लिये पहले श्रुतज्ञान का जान लेना आवश्यक है। 

औैनशास्त्र में पाँच प्रकार का ज्ञान माना जाता है। १-- मतिशज्ञान २-- श्ुतज्ञान 
३--. अवधिज्ञान ४-- मनःपर्ययज्ञान ओर ५-- केवलज्ञान । ६ 

(१) मतिशञान-- पॉच इन्द्रिय तथा मन के द्वारा सीधा किसी पदाथ का जानना 
“ मतिश्ञान” है । जैसे स्पर्शनेन्द्रियादि से शीत, उच्ण, रूखा, चिकना आदि का जानना। तथा 
मनके द्वारा दूर से किसी अपूर्व बातको एकाएक जान लेना । हे 

(२) श्रतज्ञान-- मतिज्ञान से जाने हुए पदार्थ द्वारा दूसरे पदार्थ या बिषय का जानना 
/अतज्ञान” है। जैसे -कान से “आत्मा” शब्द सुना यह मतिज्ञान है. ओर “आत्मा” शब्द से 
आत्मा के गुण पयोय आदि का बोध करना, यह श्रुतज्ञान है। 

(३) अवधिक्ञान-- भ्रबधि नाम मर्यादा या सीमा का है। द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की 
मर्यादा लिये हुए पुदूगलो का या पुदूगल सहित अशुद्ध जीबो का जानना इसका काम है । 

(४) मनः पर्ययज्ञान-- दूसरों के मन मे पुदूगल व अशुद्ध जीवो के सम्बन्ध से क्‍या 
बिचार चल रहा है व विचार हो चुका है व विचार होबेगा, उस सबे को जो आत्मा के द्वारा जान 
सके वहू * मनः पययज्ञान” है। 

(५) केवलज्ञान-- सब ज्ञानावरण कम के क्षय होने से अनन्तज्नान का प्रकाश होना 
केवलज्ञान है। 


श्रुतज्ञान-- इन पूर्वोक्त पाँचो ज्ञानो में श्रुतज्ञान ही केवलज्ञान का कारण है । क्योकि 
श्रुतज्ञान से ही शाख्॒ज्ञान होकर आत्मा का भेदविज्ञान होता है, कि यह आत्मा भावकर्म रागादि 
और द्रव्यकर्म ज्ञानावरणादि व नोकम शरीरादि से मिन्न है, शुद्धबुद्धेकस्वभाव है । जिसको 
यह आत्मानुभव होजाता है वही भावश्रुतज्ञान को पा लेता है। यही निश्चयश्र॒तकेवली कहलाता 
है । यही आत्मानुभूति उसके केवल ज्ञान को प्रकाशित कर देती है | यदि किसी थोगी को श्रवधि- 
ज्ञान व मनःपययज्ञान न भी हो, तो भी श्रुतज्ञान के बल से केबलज्ञान हो सकता हे । अवधिज्ञान 
तथा मनःपययज्ञान का विषय ही शुद्ध आत्मा नहीं है । य तो रूपी पदार्थ को ही जानते है । 
जबकि श्रुतज्ञान अरूपी पदार्थ को भी जान सकता है। इसीलिये श्रुतज्ञान प्रधान है । यह श्रतज्ञान 
दो प्रकार का होता है | एक निश्चयभ्रुतज्ञान, दूसरा व्यवहारभ्रतज्ञान हु 

निश्चयभ्रतज्ञान के सम्बन्ध मे “नागसेन मुनि” जी कहते हे कि--- 


श्रतज्ञानेन मनसा यतो ध्यायन्ति योगिनः । 
ततः स्थिर मनोध्यानं श्रतज्ञानं हि तात्विकम्‌ ॥ 
अर्थ-- योगी जन मन द्वारा भ्रतज्ञान के बल से ध्यान करते हैं, इसलिये स्थिर मन ही 
ध्यान है. यही निम्धय (तत्त्वरूप) श्रुतज्ञान है। 
व्यवहार श्रुतज्ञान-- शास्र द्व रा तथा अ्रन्॒मानादि के द्वारा जो आत्मज्ञान होता हैं. उसे 
व्यवहार श्रुतज्ञान कहते हैं। इसके अनेक भेद हैं, जिनका वर्णन आगे करेंगे। 
साशंश यह है कि जिन योगियों को सम्गधि द्वारा आत्मा की मानसिक अनुभूति होगई 
हे, उनको निश्चयश्रुत केवज्ञी कहते है और जिन को केवल शाश्ल और अनुमानादि द्वारा ही 


समयसारः । ११ 
आत्मज्ञान प्राप्त है, उनको व्यवहारश्नत केवली कहते हैं । 
अथवा 


 अैनशाल््र में चार प्रकार के ध्यान माने गये हैं। आतं, रौद, घमं और शुक्र । इनमें से 
आते, रौद तो शोक, भय, चिन्ता भादि के कारण हैं, और पाप मूलक हैं। तथा घमंध्यान पुण्य रूप 
हैं । एवं शुक्रध्यान मोज्ञ का कारण है। शुक्रध्यान का लक्षण श्ानाणंव में निम्न प्रकार से दिया है। 


“िष्किय॑ करणातीत॑ ध्यानधारणवर्जितम्‌ । 


अन्तमुंखं च यथित्तं तच्छुक्ृमिति पठ्यते ॥” 
अथ-- जो निष्करिय अथोत्‌ क्रिया रद्दित है, इन्द्रियातीत है, और ध्यान की धारणा से 
रहित हैं अथात्‌ “मैं इसका ध्यान करूँ” ऐसी इच्छा से रहित है और जिस में चित्त श्रन्तमुख 
अथोत अपने स्वरूप ही के सन्मुख है उसको शुक्लध्यान कहते हैं । 
शुचिगुणयोगाच्छुक्लं कपायरजसः क्षयादुपशमाद्धा । 
बैह्यमणिशिखा इव सुनिर्मलं निष्प्रकम्पं च॥ 
अथे-- आत्मा के शुचिगुण के सम्बन्ध से इसका नाम शुक्र पढ़ा है ।कपाय रूपी 
रज के क्षय होने से अ्रथवा उपशम होने से ज्ये आत्म के निमंल परिणाम होते हैं, वही शुचिगुण 
का योग है, और वह शुक्रध्यान बैडूयंमरणि की शिखा के समान निर्मल और निष्कंप अर्थात्‌ 
कपन से रहित है । मी 
“छद्मस्थयोगिनामादध ८ तु शुक्ले प्रकीर्तिते | 
' द्व लन्‍्त्ये क्षीणदोषाणां कैवलज्ञानचक्ुपाम्‌ ॥” 
अ्र्थ-- शुक्रध्यान के एथकत्वषितक, एंकत्ववितक, सूइमक्रियाप्रतिपाति, व्युपरत- 
क्रियानिवृत्ति ऐसे चार भेद हैं। उनमे से पहिले के दो भेद अथोत्‌ प्रथकत्ववितक और एकत्ववितक 
तो छक्मस्थ योगी अथोत्‌ बारहवें गुणस्थान पयनन्‍्त अल्पज्ञानियों के होते हैं. । और अन्त के दो 
रागांद दोषों से सवंथा रहित केवलज्ञानियों के होते हैं । 
“अ्रुतज्ञानाथसम्बन्धाच्छू तालम्बनपूर्वके । 
पूर्वे परे जिनेन्द्रस्थ निःशेषालम्बनच्युते ॥ 
अर्थ-- प्रथम के दो शुक्रध्यान जोकि छद्मस्थो के द्वोते हैं, वे भ्रुतज्ञान के अर्थ के सम्बन्ध 
से भ्रुतज्ञान के आलम्बन पूर्वक है अर्थात्‌ उनसे श्रुतज्ञान पूर्वक पदार्थ का आलम्बन होता है। और 
श्रन्त के दो शुक्व ध्यान जो कि जिनेन्द्रदेव के होते हैं वे समस्त आलम्बन रहित द्वोने है । 
इनमे से प्रथकत्ववितक और एकत्ववितकरूप दो शुक्ल ध्यानों द्वारा आत्मा का 
साक्षात्कार करने बालो को निश्चय श्रुनकेवली कहते हैं । 
और जिसने सम्पूर्ण द्वादशाज्ञ वाणी का यथार्थक्ञान प्राप्त किया है, किन्तु निर्विकल्प 
समाधि द्वारा आत्मा का साज्षात्कार नही किया है उनको व्यवद्ारश्रुतकेवली कद्दते है । क्योकि 
ज्ञान और आत्मा के अभिन्न होने से उनका ज्ञान भी आत्मज्ञान दी हे । इसलिये उनको भी 
श्रुतकेवली कह दिया है । 
आगे आचाय॑ अभूतार्थनय का वर्णन करते हैं:-- 


ववहारो :भूयत्थो भूयत्थो देसिओ उ सुद्रणओ । 
भूयत्थमस्सिझो खलु सम्माइट्टी हवइ जोचो ॥ ११ ॥ 


श्२ निजानन्दीयटीकासहितः । 


व्यवहारस्त्वसत्याथः सत्य शुद्दनय स्वतः । 
छुद्दनयाश्रितो जीवः सम्यग्दश्टिमवेद्भुवम ॥ ११॥ 
भाषाथ-- व्यवद्धारनय श्रसत्याथ है, श्रौर शुद्धनय भूताथ अथीत्‌ सत्याथ है ऐसा 
शास्त्राकारों ने कह्य है । अतः जो शुद्धनयाभ्रित जीव हैं बद्द निश्चय सम्यग्टृष्टि होता हे । 
विशेषा्थ-- शुद्धनय का वर्णन, आचाये पहले कर चुके हैं. | शुद्धनय के अनुसार 
आत्मा निर्विकल्प, निरपेक्ष तथा अनिरव॑ंचनीय है, जैसे पद्मानन्दि ने “पचर्विशतिका” में कहा है कि-- 
“तत्व वागतिवर्ति व्यवहृतिमासाध जायते वाच्यम्‌ | 
गुणपर्यायादि निदृतेः प्रसरति तचापि शतशाखम्‌ ।।” 
झअर्थ-- निश्चयनय से तो तत्व, वाणी के अगोचर है अथोत्‌ बचन से उसके स्वरूप का 
बर्णंन नहीं कर सकते, किन्तु बह्दी तत्व व्यवह्रनय की अपेक्षा से बाच्य है अर्थात बचन से 
उसको कुछ कह सकते हैं | और पीछे वह तत्वगुण पयोय आदि के विवरण से संकडो शाखा 
रघरूप में परिणत हो जाता है । इस स्थान पर आचार्य ने व्यवहार और निश्चयनय का सुन्दर 
विवेचन कर दिया है। शुद्धनय का विषय शुद्ध आत्ममात्र है। और व्यवह्ारनय उसी शुद्धतत्व 
में गुणपयोयादि अ्रनेक कल्पना करके उसको अनेक शाखायुक्त कर देता है। अतः जब तक जीव 
ध्यवद्वार ही में रत रहेगा, उस समय तक वह मोक्ष का अधिकारी नहीं बन सकता। 
शुद्धनय के विषय में आचाये स्वय इसी ग्रन्थ की गाथा १४ में कहते हैं कि-- 


“जो पस्सदि अप्पाणं अवद्धूपृट्ट॑ अणएणमविसेस | 
कप अपदेससुत्तमज्क॑ पस्सदि जिणसासण सब्बं ॥” 
भ्रथोत्‌--- 


जो नय आत्मा को बन्ध रहित, परके स्पश से रहित अन्यत्व रहित, चलाचलता रहित 
विशेष रहित ऐसे यॉँच भावस्वरूप अवलोकन करता (देखता) है, हे शिष्य ' तू उसे शुद्धनय जान | 
तथा च-- 

पंचाध्यायीकार कहते हैं कि-- 


“न द्वव्यं नापि गरुणे न च पर्यायों निरशदेशत्वात्‌ । 
व्यक्त न विकल्पादपि शुद्ध द्ृव्याथिकस्य मतमतेत्‌ ॥” 
। अ-१-७५७ 
क अथ-- न द्रव्य है, न गुण है, न पयोय है और न कोई विकल्प ही है, इस प्रकार 
“नेत्येतापन्मात्रम्‌” जो निश्चयनय का लक्षण कहा है तदनुसार यह शुद्ध द्रव्यार्थिक नय का पक्त है। 
तथा च-... 
“द्ृव्याथिकनयपक्षादस्ति न तत्वं स्वरूपतो 5पिततः । 
न च नास्ति परस्वरूपात्‌ सवेविकल्पातिगं यतो वस्तु ॥” 
अथ-- शुद्ध द्रव्याथिकनय से “तत्व” न अ्रस्तिरूप है ओऔ वाक्य 
कि - व य से “ अस्तिरूप हे ओर न पररूप से नास्तिरूप 
ही है। क्योकि इस नय की अपेक्षा से वस्तु निर्विकल्पात्मक मानी गई है। 
तथा च-. 
पद्मनन्दि पंचरविशतिका ४५-४६-४८ 


समयसार; । १३ 


“अहमेकाक्यद त॑ दे तमहं क्रमेंकेलित इति बुद्धे! । 
आद्यमनपायि मुक्तेरद्वितिकल्पं भवस्य परम्‌ ॥ 
अर्थ-- मैं अकेला हूं यह भ्रद्गेत बुद्धि है और में कर्मों से युक्त हूं यद्द बुद्धि द्वेत बुद्धि दे 
इन दोनों बुद्धियों में प्रथम बुद्धि, मोक्ष का कारण है द्वितीय, संसार का कारण है। 
बद्घो मुक्तो <हमथर्व ते सति जायते ननुद्द तम्‌ । 
मोक्षायेत्युभयमनो विकल्परहितों भवति घुक्तः ॥ 
अर्थ-- मैं बधा हुआ हूँ तथा मै मुक्त हू इस भ्रकार के द्वैत निश्चय से द्वैव होता है भर 
इन दोनों प्रकार के विकल्पों से रहित जीव, मुक्त द्योता है। 
संविशुद्धपरमात्ममावना संविशुद्धपदकारणं मवेत्‌ । 
सेतरेतरछृते सुवरणतों लोहतश्रविकृती तदाभ्रिते ॥ 


अथ-- शुद्ध परमात्मा की भावना शुद्धपद का कारण है अशुद्ध आत्मा की भावना 
अशुद्धपद का कारण है । जैसे सुबर्ण से सुबर्ण के पात्र बनते हैं. और क्लोहे से लोहे के पात्र 
बनते है । 


इसीलिये आचार्य कहते हैँ कि ज्यवद्ारनय को छोड़कर शुद्धनय का आश्रय करने पर 
ही जीव मोक्ष, का अधिकारी होता है । 


तो क्या व्यव्रद्वारनय सवया त्याज्य है ? इसका उत्तर भ्राचार्य आगे देते हैं. । 
सुद्धो सुदाएसो णायव्वों परमभावादरिसीहिं । 
ववहारदेसिदा पुण जेउ अपरमसे दिया भावे ७ १२ ॥ 
शुद्धादेशश्र ज्ञातव्यः, शुद्धः शुद्धात्मदर्शिमिः । 


भावेउशुद्धेस्थितानां तु, व्यवहारनयः स्मृतः ॥ १२॥ 


भाषाथ-- जो साधक निर्तिकल्प समाधि द्वारा झमात्मसाज्षात्कार में तत्पर हैं, उनके 
लिये शुद्धनय का उपदेश उपयोगी हे, और साधारण पुरुषों के लिये व्यवद्दारनय भी दृस्तावल्लम्बन 
की तरह उपयोगी हे । 

विशेषार्थ-- शुद्ध द्रव्य का जो कथन है वह अभेद्‌ रज्नत्रयरूप समाधिकाल में उपयोगी 
होता हे, परन्तु उससे पहले अवस्था के जो मुमुछु हैं, उनके लिये तो ज्यवद्ारनय भी उपयोगी है । 
इसी बात को पद्मानन्दि मुनि ने निम्न क्रम से स्पष्ट किया है । 


“प्रुर्योपचारविश्वति व्यवहारोपायतों यतः संतः । 


बात्वा श्रयन्ति झुद्धं तत्वमिति व्यवहृतिः पूज्या ॥ 


ध्र्थ-- मुख्य जो शुद्धनय और उपचार जो व्यबद्दारनय इन दोनों के स्वरूप को 
ध्यवह्वारनय की सहायता से जानकर भज्यजन, शुद्धतत्व का आश्रय करते हैं इसलिये ज्यवह्यारनय 
भी पूज्य ही है देय नहीं है । तथा च पंडित आशाधर जी अनगारधमोरुत में लिखते हैं कि-- 


श्् निजानन्दीयेटीकॉसंहित: । 


“उपवहारपराचीनों निशयं यंश्रिंकीषति | 
बीजादिना बिना मद! स सस्यानि प्िसुक्षति भी 
बिहतबंशवन्युहू 

भवार्थ रज्जुक्स्वेरं विहतबंश्नवन्युहः । 

भ्रेयो धीरेरंभूताथों हेयस्तह्विहृतीथरे! ॥” 
व्यवद्दारनय से विभुख होकर जो पुरुष शुद्धआत्ममत्व को प्राप्त करना चाहता है उसका 
यह प्रयत्न ऐसा ही हे जैसे बिना बीज के पृत्ष हगाने का प्रयत्र करना । 
जोक जिस प्रकार नट रस्सी पर स्वच्छन्दता से चल्लने के लिये बाँस या छाता भादि हे 
आश्रय लेता है, और पूर्ण अभ्यास होने के बाद छोड़ देता है इसी प्रकार साधक का कतंव्य 
कि निश्चयनय में अवाधरूप्र से गति प्राप्त करने के लिये व्यवह्दारनय का श्राभ्रय ले बा जब 
निश्चयनय मे निर्बाध गति ह्ोजाय तो व्यवद्दास्नय को त्याग दे । अथवा नदी से पार होने के लिये 
जैसे नौका आदि का आश्रय लेना आवश्यक है भौर पार पहुंचने पर उसका त्याग भी श्राबश्यक 
है, इसी प्रकार शुद्धनय को प्राप्त करने के लिये व्यवहारनय का आश्रय आवश्यक है भर शुद्धनय 
की ग्राप्ति होने पर उसका त्याग भी आवश्यक है । इसी भाव को आचाय महाराज ने 
इस गाथा में स्पष्ट किया है। श्रभिप्राय यह है कि समयसार मे व्यवहारनय को भी प्राथमिक 
अवस्था मे उपादेय ही माना गया है | 

आगे व्यवहार समयकत्व का लक्षण कहते है-- 


भूयत्येणगाहिगया जीवाजीवाय पृण्यपाव॑ च । 
आंसवसंवरणिजरबंधो मोक्खो य॑ सम्मत्त ॥ १३ ॥ 
। जीवादिमबतत्वानि मृहीतानि यथार्थतः । 
, सम्यक्त्व हि भवन्‍्तीति कथितं शास्रवेदिभिः ॥ १३ ॥ 
भापाथे-- निश्चयनय्‌, से ज़ाने हुए जीब, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, बघ, सवर, 
निजर, मोक्ष ये नव तत्व॑ सम्यक्व हैं | अ 
' विशेषार्थ-- जैन दृ्शन में मोत्त के'लिये प्रयोजनभूत सात, या नव हत्वे माने गये हैं । 
मोक्त भाप्त करमे के लिये इनको जामन्त परसावश्यक 'हे, इन नवतत्थों को यथार्थ रूप से जानकर 


इन पर हृढ़ श्रद्धाल करने का व्यवहार सम्यन्दर्शन कहते हैं। इन तत्वो में प्रथम 'आत्मतत्र है। 
(१) “आत्मा” शुद्ध निश्चयनय से, नित्य शुद्धनुद्धमुक्तखखमाव ज्ञाताद्रष्ट मात्र है, परन्तु 
व्यक्द्वारनंय से करती, भोक्ता, शरीराकार, रागद्वेषाब्यिक्त है | ' ! 
(२) “अजीब द्रव्य” पाँच हैं (६) पुद्गल (२) घर्म (३) अधम (४) काल (५) आकाश। 
उदुगल-- रूप, रस, गम्ध, स्पशांदि गुणों से युक्त अचेतन द्रध्य को ' पुदूगल” कहते 
हैं। पुदुगल शब्द का यौगिक अर्थ है जिसमे पूर्ति और गलन हो। अथाव जो परमाणु से 
इगुकादि ऋमेण स्थू स्कधादि रूप मे परिणत होता हो भर स्थूल से सूक्ष्म रूप में परिणत 
झषता हो उस मूतिक द्रव्य को 'पुदंगल' कहते है। इसी को दूसरे लोग, प्रकृति, मादा, अथवा 


मेटर आदि के नाम से पुकारते है। शब्द, तम, छाया, उद्योत और आ्रातप आदि भी इसी पुद्रोल 
की पयोय मानी जाती हैं। 3७०७४ 


ध्रधोत्‌--. 


समयसारः | १५ 


संलार “में बार 'वीज़ं देखी: जाती हैं. / गति, स्थिति: अवकाश और पशिणमम। इन चारों 
के निमित्तकारणमूत चार द्रष्य जैन शास्त्र में माने गये हैं। धमंद्रष्य, अधरमंद्रव्य, शआकाशद्रण्य 
ओर कालख्व्य । 

धमंद्रव्य-- जीवादि पदार्थों की गति में जो लद्दायक होता है उसे 'धर्मद्रब्य' कहते हैं. 

अधमंद्रब्य--- जो जीबादि पदार्थों की श्थिति में सहायक होता है । उसे “अधमद्रत्य” 


| 
आकाशद्रव्य-- जो जीबादि पदार्थों को अ्रधकाश देता है उसे “श्राकाशद्रब्य” कहते हैं। 
कालद्रब्य--- जो जीबादि पदार्थों के परिश्ममन मे सद्दायक होता है उसे “कालद्रव्य” 
कट्दते हैं । इसके दो भेद हैं। एक द्रव्यकाल दूसरा व्यवद्वारकाल । द्रव्यकाल परमागु रूप से 
संसार में फैला हुआ है ओर व्यवद्दार काल समय को कहते हैं, जिसके घड़ी, श्रल आदि अतलेक 
भेद होते हैं। दोनों प्रकार के काज्ञ पदार्थों के परिणमन में सहायक होते हैं। 
(३) पुण्य-- शुभ कर्मों को अथोत्‌ दया, दान, पूजन आदि को “पुण्य” कद्दा लाता है। 
(४) पाप--- अ्रद्टिसा, छूठ, चोरी आदि दुष्कृत्यों को पाप कट्ठते हैं। 

५... (४) आस्तब-- भावास्‍्तत्र जीढ़ के उन परिणामों को छद्ते हैं लिनके द्वारा भ्रात्मा 
कमरूप पुदूगल वर्गेणाओं को प्हण करवा है ॥इसके पांच भेद हैं । मिध्ममत्व, अविरति प्रसाद, 
योग और कपाय | 

द्रव्याखव-- द्रव्यात्तव उन पुदूराल क्रम वर्गणाक्षों को कदते हैं, निन का जीचने भास़व 
किया है अथोत अपनाया है । यह द्रव्यास्रव शानावरणादि भेद से आठ प्रकार का है, जिसका 
बर्णन आगे होगा । 

(६) बन्ध-- भी दो प्रकार का है, एक आब अन्ध इसरा दृत्यवन्ध । 

(९) 2 आत्मा फे जिस चेतन भाष से कर्म क्‍न्‍्भता हे उसे भाषवस्ध 
कहते हैं । 

(२) द्रंव्यबन्ध--- फर्म और आत्मा के अवैशों का परश्पर संश्लेष अथोत्‌ दूध और 
पानी की तरह एक रूप होलाने फो द्रव्यवन्ध कहते हैं । यहद्द बन्ध प्रकृति, 
स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेश भेद से चार भ्रकार का दै । :कृति और प्रदेश 
बन्धयोग श्रथोत्‌ आत्मा के हक्षन चलन शआरादि क्रिय। से होते हैं । स्थिति 
और अनुभागवन्ध, कवाय द्वारा होते हैं। इन सब कर्मों का ताजिक व सूक्ष्म 
विश्लेषण गोम्मठसारादि ग्रन्थों में विस्तार पूर्वक किया गया है । 

(७) संबर-- पूर्वोक्त कर्मों के श्राख्त्र को रोकने का नाम सबर है । भाव और द्रठ्य 
भेद से यह भी दो प्रकार का है । 

(१) मावसंबर-- आत्मा के स्वभाव से ही उत्पन्न होने वाले शुद्ध चेतन परिणाम 
को “भावसंबर” कद ते हैं। जोकि-- आख्रव फो रोकने मे कारण है ' 

(२) द्रव्यसवर--- उस कारणभूत भावसंबर से द्वव्य क्मरूप आस्रव के रुक 
जाने को “द्रब्यसबर” कहते हैं । 

(८) निजरा-- यह भी भाष और द्रव्य भेद से दो प्रकार की दे। 

(१) भावनिजेरा-- आत्मा के ज्ञिन भाषों से कर्मरूपी पुदूगल फल्ल देकर या 
बिना फल दिये नष्ट हो जाते हैं उसका भावनिजंरा कहते हैं । 

(२) द्रव्यनिजरा-- समय आने पर हाथवा तप श्रादि से जो कमंरूप पुद्गल 
आत्मा से खिर जेते हैं उन्तको द्रज्यनिजेरा कहते हैं। 


१६ निजानन्दीयटीकासदितः । 


(६) मोक्ष-- यह भी द्रव्य व भाव मो से दो प्रकार का है । सदा के लिये बीज सहित 
सम्पूण त कमों के नष्ट होजाने को द्रव्यसोक्ष कहते हैं। 
हा (१) कु द्रव्यमोक्त से आत्मीय शुद्ध गुणों फी उपक्षब्धि फो भावमोष्त 
कहते हैं ।* 


उपरयक्त नवतत्वो पर अथवा पुण्य पाप को आख्रव और बन्ध में गिनने से सात त्स्बों 
पर चलमलिन अगाढ़ादिदोषरहित तथा विपरीतामिनिवेशरद्दवित श्रद्धान को “सम्यक्‍त्व 
श्रथोत्‌ सम्यग्दर्शन कहते हैं। यह अनादि मिथ्यादृष्टियों के पांच प्रकृतियों के उपशम से तथा 
सादि मिथ्यादष्टियों के सात प्रकृतियों के उपशम, ज्ञयोपशम, तथा क्षय से उत्पन्न होता है। इसके 
शआज्ञा आदि देश भेद भी शाख्नरों में कहे गये हैं तथा सराग और वीतराग व्यवहार ओर निश्चय 
भेद से भी यह दो प्रकार का कद्दा गया है । उपयेक्त गाथा की टीका करते हुए श्री जयसेनाचाय 
लिखते हैं कि-- 

हु त एबामेदोपचारेण सम्यक्त्व विपयत्वात्कारणत्वात्सस्यक्त्व भवन्ति आकर निश्चयेन परिणाम 

एवं सम्यक्त्वमिति । नव पदाथोंः, भूताथन ज्ञाताः संतः सम्यकत्व॑ ; ; भवद्धिस्तत्कीह॒श 
मूताथंपरिज्ञानमिति प्रष्टे प्रत्युत्तमाह । यद्यपि नव पदाथों: तीथबतंनानिमित्तं प्राथमिकशिष्या- 
पेक्षया भूताथों भर्यन्ते तथाप्यभ्रेद्रत्नत्रयलक्षणनिर्विकल्पसमाधिकाले अभूताथो असत्यायो शुद्धात्म- 
स्वरूप न भवन्ति । तस्मिन्‌ परमसमाधिकाले नवपदार्थमध्ये शुद्धनिश्चयनयेनक एवं शुद्धात्मा 
प्रयोतने, प्रकाशते, प्रतीयते, अनुभूयत इति। या चानुभूतिः प्रतीतिः शुद्धात्मोपलव्धि: सा चेब 
निश्चयसम्यक्त्वमिति । 
अ्रथोत्‌-- होने 

उपयक्त नवतत्व द्वी जभेदोपचार से सम्यक्त्व का पिपय होने के कारण और सम्यक्त्व 
का कारण होने से सम्यक्त्व होते हैं। परन्तु निश्चयनय से तो आत्मा का परिणाम ही सम्यक्त्व 
है। नव पदार्थ शुद्धनय से जाने हुए सम्यक्‍्त्व होते हैं. यह आपने कहा, किन्तु वह भूनार्थ ज्ञान 
किस प्रकार का है ९ इस प्रश्न का आचाय उत्तर देते हैं कि धम के प्रचार के लिये प्राथमिक शिष्यों 
के लिये नवपदार्थ भूताथ कट्दे जाते हैं, किन्तु श्रभेदरक्नत्रय लक्षणरूप निर्विकल्प समाधि की 


*चेतना लक्षणों जीवोश्भूतोइ्नायविनाशकः , 
अजीव. पचधा शेय पुदुगलादिप्रमेद्गत- | 
भावाखवो भवेज्जीवो मिथ्यात्वादि चतुष्यात्‌ , 
ततो द्वव्याखवों योह्सो कर्माष्कसमाश्रय । 
वेचते कमेभावेन येन तद्भावबन्धनम्‌ , 
जीवकमंप्रदेशानामाछेपो. द्रव्यबन्धनम । 
स॒ प्रकृतिप्रदेशाख्पस्थित्यनुभागमेदसाक्‌ , 
योगैद्वावादिमौ स्थाठा. कायैद्वौंतदुत्तरो । 
कर्मालवनिरोधात्मा चिद्धावों भावसवर. , 
बताये: कर्मसरोध. स भवेद्‌ द्रव्यसवरः | 
हृठ्त्कासस्वभावभ्या जायते कर्मनिजंश , 
अविपाका स्वपाकेति द्विविधा सर यथाक्रमम्‌ । 
कमक्याय यो भावों भ्रवमोत्नो भवत्यसी , 
जायते द्रब्यमोक्षस्तु जीवकर्म प्रथक्किया |! 





समयसारः । १७ 


अवस्था में यह तवपदार्थ श्रभूतार्थ अथोत् असत्याथे हैं। क्‍योंकि ये शुद्धात्मरूप नहीं द्वोते हैं। उस 
परमसमाधि अवस्था में शुद्ध निश्चयनय से एक शुद्धात्मा ही प्रकाशित होता है भौर उसी की 
अनुभूति होती है। बही अलुभूति-प्रतीति, शुद्धात्मोपल्नव्धि निश्बयसम्यक्त्व है । 

श्री अम्ृतचन्द्राचा्य ने भी उपयुक्त गाया की टीका में यही भाव दरदर्शित किया है । 

इन तत्वों का विशेष बर्णंन येथा स्थान आवचाय स्वयं आगे करेंगे। 


ज़ो पससदि अप्पाणं अबद्धंपुट्ं असण्णयं णियद॑। 
अविशेषमसंजुत्तं त॑ सुदणयं वियायीहि ॥ १४ ॥ 


४ “अविशेषमसंयुक्त वेच्यस्पृष्टमनन्यकम्‌ | 
अबू नियतं जीव॑ य स्त॑ झुद्धनयं विदु// ॥| १४७ ॥ . . 

आपषा्ध-- जो नय, इस आत्मा को बन्धरहित, दूसरे के स्पर्श से रहित, अन्य, निश्चल, 
विशेषतारहित तथा दूसरे के संयोग से रहित देखता है, उसे हीं « शुद्धतय ” कहते हैं । 

विशेषार्थ-- अबद्ध, अस्पृष्ट तथा अनन्यादिरूप से आत्मा का अनुभव करना ही 
शुद्धनय है । इस प्रकार की शुद्धात्मानुभूति भी भआत्मा ही है। और भात्मा में बद्धस्पष्टादि पाँच 
भावों की कल्पना अमत्याथे है यथा-- कमलपत्र जल में श्थित होने पर भी जैसे सूच्रम विचार 
से देखने पर जल से वास्तव में असंस्पृष्ट स्रभाव है और कमलपत्र को तत्वत: जल से संस्प्ष्ट 
स्वभाव सममना असत्याथ है, अवास्तविक है उसी प्रकार आत्मा पुदूगलकरम में स्थित होने पर 
भी शुद्धनिश्चयनय की दृष्टिसे उससे विल्कुल्ल असंस्पृष्टस्वभाव है ( पृथक्‌ है) और उस शुद्ध आत्मा 
को बद्धसरप्रष्टचभाव समझना असत्याथ अथाोत्‌ अवास्तविक है । 


जो पस्सदि अप्पाणं अबद्ध पूट्ं अणण्णमविसेसं । 
अपएससुत्तमज्क॑ पस्सदि जिणसांसणं सब्वं ॥ १५ ॥ 


जीव वेस्यविशेष॑ योउबद्धस्पष्ट मनन्यकम्‌ । 
प्रत्नापदेशमध्यं स जानाति जिनशासनम्‌ ॥ १५॥ 
भाषाथ-- जो पुरुष, आत्मा को अबद्ध, स्प्ट, अनन्य, अविशेष तथा उपलक्षण से 
नियत असंयुक्त रूप देखता है, (अनुभव करता है) बह द्रव्यश्र॒त द्वारा जानने योग्य सर्च 
जिन-शासन को जानता है । 
विशेपार्थ-- जो श्रबद्ध, स्पृष्ट, अनन्य नियत, अविशेष, असंयुक्त ऐसे पाँच भावस्वरूप 
आत्मा की अनुभूति है, वही निश्चय से सब जिनशासन की श्रनुभूति है । क्योकि श्रुतज्ञान स्वय 
आत्मा ही हे । यथा-- लवण एक रस होते हुए भी फल, पत्रशाकादि भिन्न भिन्न द्रव्य के संयोग 
से भिन्‍न भिन्न प्रकार के स्वाद वाला हे ऐसा अज्ञानियों को मालूम होता है, किन्सु सममारो के 
लिये बहू एकरस ही रहता है, इसी प्रकार श्रात्मा भी अखण्डल्ञान स्त्रभाव होते हुये भी स्पश, रस, 
गन्धादिश्वेयपदार्थ के भेद से अज्ञानियो को भिन्‍न भिन्‍न मालूम होता है । किन्तु ज्ञानियों के लिये 
अखरण्दशनस्वरूप दी है। इम तरू के दृक्षन्त से प्रकृत में यह सिद्ध दोगया, कि श्रुतज्ञान भी 
आत्मरूप ही है। इसक्षिये जिसने आत्मा को जाना है, उसने सब कुछ जान लिया, ऐसा शाखकारो 


९८ निजानन्दीयटीकासहित: । 


ने कहा है... ४“ आत्मनि विज्ञाते सवे विज्ञात भवति ” अपि च "ततन्र ज्ञाते, न कि ज्ञातं दृष्टे दृष्टं 
श्रुते अतम्‌ ?! ) | 
दंसणणाणचरित्ताणि सेविदव्वाणि साहुणा णिच्च॑। 
ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाणं चेव णिच्छयदो ॥ १६ ॥ 
_साधुना सेवितव्यानि दृस्तानचरणानि थे | 
आत्मानसेव जानीहि तानि त्रीएयपि निश्चयात्‌ ॥ १६ ॥ 
भाषाथ-- मुमुक्तुश्रों को दर्शन, ज्ञान, चारित्र का निरन्तर सेवन करना चाहिये। और 
निश्चयनय से इन तीनों को आत्मा ही सममना चाहिये। है 
विशेषाथ-- (१) सम्यर्द्शन-- आत्मविकास में प्रयोजनभस जीवादि सात तत्वों का 
विपरीताभिनिवेशरदित श्रद्धान करने को “ सम्यर्दर्शन ” कहते हैं । 

(२) सम्यसज्ञान-- सशय, विपयेय, अ्रनध्यवसायरहित उन्ही प्रयोजनभूत 
सात तत्वों के ज्ञान को “ सम्यग्ज्ञान ” कद्ते हैं । 

(३) सम्यक्चारित्र -- आत्मविकास के लिये साधनभूत, श्रहिंसा, सत्य, 
अस्त्येय, अद्षचय, अपरिआ्रह इन पॉच महात्रतों के याथातथ्य प्रमादरहित पालन करने को 
“सम्यकचारित्र ” कहते हैं। इन्हीं का नाम व्यवह्ाररत्नत्रय है। रत्नत्रय को पालन करने वाले 
साधकों को चाहिये की निः्वयनय से इन तीनों को आत्मा ही समर्भे और उसी में लीन रहे। 
यह रत्नत्रय साधन है और आत्मप्राप्ति साध्य है। 


जह णाम कोई पुरिसो रायाणं जाइऊण सदहइ । 
तो त॑ अणशुचरइ पुणो अत्थत्थीओ पयत्तेश ॥ १७ 0 
एवं हि जीवराया णशायव्वों तह य सुदहेयव्वो । 
अखुचररियव्वो य पुणो सो येव दु मोकखकामेण ॥ १८ ॥ 
विज्ञाय को 5पि राजानं श्रद्धाति जनो यथा। 
ततथानुचरत्पथी प्रयत्नेन निरन्तरम्‌ ॥ १७ ॥ 
तथव जीवराजापि, ज्ञातव्यो वे य्रुमक्षुभिः । 
श्रद्धातव्यश्व॒ नित्यं हि, सेवितव्यः पुनः पुन! ॥ १८ ॥॥ 
भाषाथे-- जिस प्रकार घन को चाहने वाला कोई पुरुष राजा को जानने पर उसकी 
श्रद्धा और निरन्तर सेवा करता है, उसी भ्रकार मोक्ष चाहेंगे बाल की चाहिये, कि बहू जीयकूद राज 
को जानकर उसका श्रद्धान करे ओर सेवा करे अथांत्‌ अ्रनुभव करके फिर उस मे तन्लीन ट्ोजाय । 
विशेपार्थ-- संसार के सभी आणी सुख चाहते हैं, परन्तु सॉसारिक भोग विल्लास मे 
ही सुख जानकर उसी में रत रहते हैं और परिणाम में दुःख ही भोगते रहते हैं, अतः छुख 
चाहने दालो को आचाय उपदेश देते हैं--- कि जिस प्रकार धन का इच्छुक धनी के पास जाता 


है, और न्याय का इच्छुक राजा के पास जाता है, उसी भ्रकार सुख के अभिलापियों को चाहिये 
कि वे सुख का एकमात्र केन्द्र अपनी आत्मा का ही आश्रय ग्रहण करें, क्योकि-- 


समयसारः । श्द 


विषयाजुभवे दुःखं व्याइलत्वात्‌ सतां भवेत । 
निराकुलतया शुद्ध, चिद्र.पानुभवे सुखम्‌ ॥ 
स को5पि परमानन्दो वीतराग्रस्य जायते । 
येन लोकत्रयैज्लय मप्यचिन्त्यं, ठृशायते ॥ 


'.. इन्द्रियो के बिपयों के भोगने में प्राणियों को वास्तध में आदुखवा होने के कारण से 
दुःख ही होता है । परन्तु शुद्ध श्रात्मा के अनुभव करने से निराकुलता होती दे |तब ही सच्चा 
सुख प्राप्त होता है । 

उस आत्मदर्शी को ऐसा अलोकिक आनन्द प्राप्त होता है, कि उसको तीन लोक की 
सम्पदा भी ठण के समान हैय प्रतीत होती है । 


आत्मा कब तक अज्ञानी रहता है इसका उत्तर अप्रिमगाथा से आचार्य देते हैं--- 


कम्से णो कम्मह्मि य अहमिदि अहक च कम्मणोकस्मं । 
जा एसा खलु बुद्धी अप्पडिबुद्धो हवहिताव ॥ १६ ॥ 
नोकर्म कर्मणोश्वाहमहं नोकरम कम चे। 
मतिरेषाभवेद्यस्याग्रतिबुद्ध! स ईरितः ॥ १९ ॥ 
भापाथ-- जब तक इस आत्मा के ज्लानावरणादि द्रव्यकमे, भावकर्म और शरीर 
आदि नोकम में “ मैं, कम, नोकर्म हूं और ये कर्म नोकमं मेरे हैं? इस कार की बुद्धि रहती 
है तब तक यह श्रात्मा अप्रतिबुद्ध अथोत्‌ श्ज्ञानी रहता है । 
.... विशेषार्थ-- जैन दशन में दो प्रकार के कर्म माने गये दै--- एक “ कम ”” दूसरा “नोकम ? 
श्थोत्‌ इपत्‌ कम । 
(१) कर्म के आठ भेद किये गये हैं. ९-... ज्ञानावरणी २--- दर्शनावरणी ३-- अन्तराय 
४-- वेदनीय ५-- मोहनीय ६--- आयु ७-- नाम ८-- मोत्र । 
इन आठ कर्मों में से दशनावरणी, अन्तराय, मोहनीय ये चार “ घातिया” कहलाते है। 
अथोत ये आत्मा के आत्मीय गुणों का घात करते हैं और वेदनीय, आयु, नाम तथा गोत्र ये 
चार कर्म “ अधघातिया ” कहलाते हैं। ये स्वयं आत्मीय गुणो का घात न करते हुए घातिया कर्मों 
के सहायक होते हैं । 
(१) क्लानावरणी-- यद्द आत्मा के ज्ञान गुण को विकसित नहीं होने देता । 
(२) दशेनावरणी-- यह आत्मा के दशेन गुण को विकसित नहीं होने देता । 
(३) अन्तराय-- यह आत्मा की अनन्त शक्ति को कुंठित करता है तथा दानादि धम- 
कार्यों मे भी अन्तराय करता है । 
(४) मोहनीय-- इसके दो भेद हैं. ९- दर्शनमोहनीय और २- चारित्रमोहनीय । 
(१) दशेन मोहनीय यद्द आत्मरुचि तथा आात्मप्रतीति नहीं होने देता । 
(२) चारित्रमोहनीय-- यद्द घत, तप, संयम आदि नहीं होने देता । 


हे० निजानन्दीयटीकासहित; । 


५-- वेदनीय-- यह मोइनीय कर्म की सह्यायता से सांसारिक सुख दुःखो का अनुभव 

कराता है। नह 

६-- आयु-- यह आयु निधोरित करता है अथोत्‌ आत्मा को नारक, तियव्य, मनुष्य और 

देव शरीश में समय विशेष तक रोके रखता है। यह आत्मा के अवगाह गुण को 
भी घातता है। 

७-- नाम-- यह जीबकों देव शरीरादि अनेक रूप मे परिणत करता है, और आत्मा 

के सूच्मत्व गुण को घातता है। 

८-- गोत्र-- जिस कस के उदय से सन्‍्तान क्रम से चले आये जीव के आचरणरूप 

ऊँच नीच गोत्र में जन्म हो, उसको गोत्र कमे कहते हैं । इन आठ कर्मों की १४८ 
उत्तर प्रकृतियाँ अथोत्‌ उपभेद होते हैं । इन सब को द्रव्यकर्म या पुदूगलकर्म 
कह्दते हैं । राग, देष, मोह, क्रोध, मान, साया, लोभ आदि विकारी भावों को 
४ भावकमं ” या चेतनकर्म कहते हैं। 

(२) नोकम-- औदारिक शरौर, वैकयिक शरीर, तेजस और आहारक शरीर इन चार 
शरीर भौर आहारशरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छवास, भाषा झौर मन, इन छः पर्याप्तियो के रूप मे 
परिण॒त हुए पुदुगलपिड को “नोकम ” कहते हैं। 

आचार्य महाराज का आशय यह है कि उपयक्त कम और नोकमों को जब तक शआ्रात्मा 
निजस्वरूप सममता हे श्रथवा इनमें ममत्वबुद्धि रखता है उस समय तक आत्मा अप्रतिबुद्ध अथोन्‌ 
श्रज्ञानी कहलाता है। भोर ज़ब इस का यह्‌ अज्ञान नष्ट होजाता है, तब यही आत्मा सम्यम्टप्टि 
( ज्ञानी ) कहलाता है | 

इसी ज्ञानी व अज्ञानी का भेद आ्राचा्य आगे कहते हैं-- 


अहसेयं एयमहं अहसेयस्य हि अत्यि मम एयं । 
अण्णं ज॑ं परदव्व॑ सच्तिचित्तमिस्सं वा ॥ २० ॥ 
आसि मस पुव्वसेयं एयस्स अहं पि आसि पृथ्ठ॑ं हि । 
होई पुणो ममेयं एदस्स अहं पि होस्सामि ॥ २९ ॥ 
एयत्तु असंभूद आदवियप्पं करेदि संमूढ़ो । 
भूद॒त्थं जाणंतो ण करेदिदुतं असंमूढ़ो ॥ २२ ॥ 
शरीराणि च मित्राणि गृहाणि च धनानि वा । 
सचित्ताचित्तमिश्राणि परद्रव्याणि यानि वा || २० ॥ 
पूवेमासन्‌ भविष्यन्ति सन्तितानीह निश्चितम्‌ । 
तेषामह ममैतानि जूते देहात्मधीरिति ॥ २१ ॥ 
: देव्यं मदीय नन्रु पुद्गलस्तत | 
वद॒न्ति मृढ़ा, नहि ज्ञानिनथ, भूताथज्ञाने निरता विद्युद्धा) ॥ २१ ॥ 
भाषाथ-- जो पुरुष अपने से मिल्‍न परद्वव्य, सचित्त -श्लीपुत्ादिक, अवित्त-घन, 


। समयसार: । २९ 
घान्यादिक, मिश्र-मराम नगरादिक, इनको ऐसा समझे कि में यहद्द हूँ, ये दृव्य मुझ स्वरूप हैं, मैं 
इनका हूं, ये मेरे हैं, ये मेरे पू्व थे, में भी इनका पहले था तथा ये मेरे आगामी होंगे, में भी इनका 
आगामी होऊँगा, ऐसा मूठ आत्मविकल्प करता है वह मूढ़ है, मोदी हे, अक्वानी हे, और जो 
पुरुष परमार्थ बस्तुस्वरूप को जानता हुआ ऐसा फूठविकल्प नहीं करता है वह असंमूढ़ है, जानी है। 

विशेषार्थ-- इस प्रसज्ञ में भी अमितगति आचाय योगसार में लिखते हैं कि-- 
आसमस्मि मविष्यामि स्वामी देद्दिवस्तुनः । 
मिध्यारष्टेरियं बुद्धि, कर्मागमनकारिणी ॥ 

:. पित के ज्वर वाले मनुष्य को मीठा भी दूध जिस प्रकार कड़वा लगता दे, उसी श्रकारे 
जो जीव मिथ्यादृष्टि है, उसे भी वास्तविक तत्वों का श्रद्धान नहीं होता, सवदृष्टा सबंध ने जो जीव 
धाजीव का स्वरूप बतज्लाया है उसे वह मिथ्या व विपरीत सममता है, इसलिये आत्मा 
शरीर आदि का भेद न सममकर जो उसकी यह भावना रहती है कि में शरीर आमादि द्रव्यों का 
पहले मी स्वामी था, अब भी हूँ और थआागे भी रहूँगा उस से कर्मों का आश्व होता हे । इसल्षिये 
यह त्याज्य है। 
क्योंकि-- 

अझपणाणमोहियमइ मज्कमि्ं भणई पुग्गलं दव्व । 
बद्धमवर्ध च तहा जीवो बहुभांवसंजुत्तो ॥ २३॥ 
सव्वण्डहुणाणदिट्रो जीवो उपभोगलस्खणो णिच्च॑ । 
कह सो पुग्गलद॒व्वीमूऊ जीवत्तमागयं इयर ॥ २४॥ 
जइ सो पुग्गलदव्वीभूउं जीवत्तमागयं इयर । 
तो सक्का वुत्तेंजे मज्कमिर्ण पुग्गलं दव्वं ॥ २४॥ त्रिकलं 
| ममेद॑ पुदूशलं द्रब्यं वदन्त्यज्ञानिनों जनाः |... 
तथा बद्धमबद्धं वा बहुमावयुताथ ये ॥ २३ ॥ 
जीवः केवलिना दृष्टो नित्योपयोगलक्षणः । 
न पुद्गलमयीभूतो ममेदं मए्यते कथम्‌ ॥ २४ ॥ 
जड़त्वमाप्नुयाज्जीवो जीकत्व च जड़ो यदि । 
ममेदं पृद्गलद्॒व्यं तदात्वं वक्तमहेंसि ॥ १५ ॥ 
भाषार्थ-- जो अज्ञान से मोहित जीव है, वह कहता है कि यह शरीरादि बद्धद्रष्य, 
घनधान्यादि अबद्धद्वव्य मेरा है क्योकि चह जीव मोह, राग, ठेषादि बहुत भावों से युक्त रहता है । 
आाचाय कहते हैं कि संवक्ष की दृष्टि से तो जीष नित्य उपयोग लक्षण वाला है, वह पुद्राल द्रव्य- 
रूप केसे हो सकता है ? अतः यह पुद्रल्ष द्रब्य मेरा है, यह तुम केसे कहते हो | हाँ ! यदि जीव, 


जड़ अशथात्‌ पुदुगज्ष द्रव्यरूप होजाय ओर पुदुगक्ष द्रव्य भी जीवपते को प्राप्त दहोजाय, तो तुम कह 
सकते दो कि यह पुदुगज् द्रव्य मेरा है, किन्तु ऐसा नहीं है । 


श्र निजानम्दीयटीकासहितः । 


« / विशेषार्थ-- अभिप्राय यह है कि--- 
“जान्यद्रव्यपरीणाममन्यद्रव्य॑ अपधते । 
स्पान्यद्रव्यव्यवस्थेष परस्प घटते कबमू॥! / |, 
“कषाया नोपयोगेम्यों नोपयोगाः कपायतः । 
ने मूर्वामूतेतयोरस्ति संभवों हि परस्परमू ॥” 
| योगसार अ० ३-९६-२१ 
जो परिणाम एक द्रव्य का है वह दूसरे द्रव्य का परिणाम नहीं हो सकता, क्‍योंकि मूल 
में पदार्थों के दो भेद हैं. एक चेतन, दूसरा अचेतन। चेतन के परिणाम ज्ञान, दर्शन आदि हैं। अचेतन 
अधोत जड़ के परिणाम राग, द्वेव आदि हैं | यहाँ पर यह कभी नहीं हो सकता कि चेतन के 
परिणाम क्षाम दर्शन आदि जड़ कर्मों के परिणाम द्ोजायें, और जड़ कर्मों के परिणाम राग, दूष 
आावि चेतन के होजायेँ, क्‍योंकि यदि ऐसा होजाय तो संकर दोष के उपस्थित हो जाने से 
चेतन अ्रचेतत दोनों एक द्ोजायेंगे । एवं सम्यग्श्ञाल आदि निज हैं और रागद्वेषादि पर हैं. यह्‌ 
व्यवस्था भी न यन सकेगी । इसलिये मुक्त अवस्था में कभी चेतन्यस्वरूप शुद्धात्मा रागादि जड़ 
करमस्वरूप परिणुत नहीं हो सकता, यह निःसन्देह जान लेना चाहिये। 


अपि च-- | 
न तो उपयोगों से कषायों की उत्पत्ति होती दे और न कपायों से उपयोगों की । क्योंकि 


मूर्तिक ओर अमूर्तिक पदार्थों का आपस में जन्यजनक भाव सम्बन्ध नहीं होता, अथोत्‌ मूर्तिक से 
अमू्तिक की उत्पत्ति और अमूर्तिक से मूर्तिक की उत्पत्ति नहीं हो सकती। इसलिये उपयागों से 
कृपायों की उत्पत्ति और कपायों से उपयोगों की उत्पत्ति नहीं हो सकती । क्योंकि कपाय सूर्तिक 
हैं और उपयोग अमूतिक । अतः यह सिद्ध होगया कि पुदूशल द्रव्य को यह मेरा है, था, या रहेगा 
इत्यादि सममना अज्ञान का ही फल है । 
आगे अज्ञानी के प्रश्नरूप, गाथा कद्दते है--- 
'ज़इ जीबो ण शरीर वित्थयरायरियसंथुई चेव । 
सव्वावि हतइ मिच्छा तेश दु आदा हवइ देहो ॥ २६॥ 
शरीरादन्य आत्मा चेत्तदा स्तुत्यादिक बृथा । 
..अतो देहात्मनोरेक्यमिति मे निश्चिता मतिः ॥ २६ ॥ 
आषार्थ-- अप्रतिबुद्ध अथीत अज्ञानी कहता हे कि यदि जीब, शरीर नहीं हो, तो फिर 
तीथेंकर और आचायों की स्तुति सब व्यर्थ ही होजाय, अतः हम सममते हैं कि यह देह ही 


आत्मा हे। कर 
विशेषार्थ-- श्राशय यह है कि-..- 


कांत्येव स्रपयंति ये दशदिशो धाम्ना निरुधंति ये , 
धामोद्यममहस्विनां जनमनो पुष्णंति रूपेण ये । 
दिव्येन ध्वनिना सुखं भ्रवणयो; साक्षात्॒रंतो उम्र 
बंयास्ते 5टसदस्तललक्षणधरास्तीर्थेदवरा! सरयः ॥ 


( समयसार कल्लश ) 


अधोत्‌--- 


समयसार: |: ह३ 


जो तीरथेंकर भगवान्‌ अपने शरीर की कान्ति से दशों दिशाओं को निर्मल करते हैं 
ओर अपने अ्रखर तेज से उत्कष्ट तेज सम्पन्न सूर्य को भी नीचा दिखाते हैं. कक सौम्य 
स्थरूप से ल्लोगों के मन को हर लेते हैं एवं ज़ो मध्य जनों के कानों में अपनी. दिव्यध्वनि अथोत्‌ 
वाणीरूप असत्वषों करते हैं तथा एक हजार आठ गुणों को धारण करते हैं, वे तीर्थंकर 
अथोत्‌ पूजनीय हैं। इस प्रकार की स्तुतियोँ यदि शरीर से मिलन भजीष हो 

अतः हमारा यही निश्चित मत दे कि पुदूगक्षद्रव्य शरीरादि दी आत्मा है. ऐसा अप्रतिबद्ध के प्रश्न 
होने पर आचार अप्रिम गाथा से उत्तर देते 


विवहारणओ भासदि जीवो देहो य हवइ खलु इक्को । 
,_ण॒ उ णिच्छयस्स जीवो देहो य कया वि एकट्टो ॥ २७ ॥ 
शरीरजीवयोरिक्यं, व्यकहारेण मस्यते। * 

देहात्मनोअ पार्थक्यं, वस्तुतो बर्तंते ध्ुवस्‌ ॥ २७ ॥ 

भाषार्थ-- शरीर और आत्मा की एकता व्यवह्ारनय से कही जाती है, किन्तु निश्चयनय 
की दृष्टि से देखा जाय तो शरीर और आत्मा बिल्कुल भिन्‍न हैं. और कभी एक नहीं हो सकते 

विशेषाथ-- अभिप्राय यह है कि जैसे लोक में सुबर्श शोर चाँदी को गेकांकर एक करने 
से एक पिंड का व्यवहार होता है किम्तु मिम्मयन्थ से देखा जाय तो पीढे और संफेद स्वभाष वाला 
सोना और चॉँदी भिन्‍न भिन्‍न ही हैं। इसी तरह व्यक्टारनय से शरीर और आत्मा! की एकता 
रहने पर भी उपयोगानुपयोग रबभाव बाले आत्मा औंर शरीद परस्पर अत्यन्त भिन्न ही हैं। 


अतः शरीर स्तुति से केषलियों की स्तुति ज्यवह्ास्नय से ही भानी जाती हैं. । मिश्चंयत्रय से तो 
दोनों अत्यन्त भिन्न हैं। तथाहि-- 


इममण्णं जीवादो देहं पुग्गलमयं थुणित्तु मुणी । 
सण्णइ हु संधुदो बंदिदों मए केवली भगवं ॥२८॥ 
जीवादन्यदिद देह जरं स्तुत्वा घुनि भेया । 
मन्यते व्यवहारेण संस्तुतो वन्दितों जिन; ॥ २८ ॥ 
आपार्थ-- आत्मा से नितान्त भिन्‍न इस इस जड़ देह की स्तुति करके ज्यवह्ार्नय से 
साधु ऐसा मानता है कि मैंने भगवान्‌ की बन्दना की 
विशेषार्थ-- आशय यह है कि जैसे चाँदी के श्वेत गुण से सुबर्ण में भी श्वेतादि 
व्यवद्दार द्वोता है, किन्तु परमाथदष्टि से सुबण सफेद नहीं है। इसी श्रकार शरीर्स्तुति से 
तीथेकरों की स्तुति व्यव॒द्स्टष्ट से मानी जाती है। परमाथटष्टि में शुक्ख्पना आदि तीथंकरों 
का स्वभाव नहीं हे। अतः निश्चयनय से शरीरस्तवन से आत्मा का स्ववन नहीं बन सकता। यहाँ 
प्रभ यह होता दे कि व्यवद्ोरनय तो असत्याय कद्दा गया है बष ज्यवद्वाररय से जड़ शरीर की 
स्तुति आदि का कया फर्क है ! इसका उत्तर यह है कि त़्यवह्दारनथ सवेथा असत्याथ नहीं हे 
निश्चयनय को प्रधान मानकर ही व्यवद्दारनय को असत्याथ कहा गंया है। अल्पज्ञानी को अपनी 
या दूसरे की आत्मा साक्षात्‌ नहीं दीखती है। केवल शरीर ही दीखंता हे । उसकी शानन्‍्त मुद्रा 


श्छ निजानन्दीयटीकासदितः। 


को देखकर अपने में भी शान्त भाव आजाता है यही शरीरस्तुति का फल है। 
तथाच--- 


त॑ णिच्छये ण जुजदि ण सरीरय॒णा हि होंति केवलिणे । 
केवलि गुणे। थुणदि जो सो तच्च॑ केवलि थुणहि ॥ २६ ॥ 


देद्ाश्रिता गुणाः सर्वे न ते फेवलिनों मताः । 
केपलिनो गुणान्स्तोति यस्‍्तं स्तोति स तत्ववः ॥ २९ ॥ 
भाषाथं-- किन्तु निश्चयनय से यह ठीक नहीं है। क्योंकि शारीरिक गुणों का केवली 
के गुण होना ध्रसम्भव है। अतः जो केवली की अ्रथोत्‌ शुद्ध आत्मा की स्तुति करता है वही 
निश्चयनय से केबली की स्तुति करता है। 
विशेषाय-- जैसे सुबरण में चाँदी के सफेद गुणका अभाव है, इसलिये निश्चय से 
सफेदपने के नाम से सुबर्ण का नाम नहीं बनता किन्तु साने के जो पीतपना भादि गुण हैं, उन्ही 
के नाम से सुबण्ण का नाम होता है। उसी प्रकार तीर्थंकर केवल्ी पुरुषों में शरीर के शुक्लपना 
आदि गुणों का अभावे हे, इसलिये निश्चय से शरीर के गुणों के स्तवन से तीर्थंकर का स्तवन नहीं 
होता । किन्तु शुद्ध आत्मीय गुणों के स्तवन से दी केवली का स्तवन होता है। 
आगे प्रथम यह द्वोता हे कि आत्मा तो शरीर के ही आाश्चित है फिर निःश्चयनय से शरीर 
की स्तुति से आत्मा की स्तुति क्यों ठीक नहीं है ? इसका उत्तर अप्निम गाया से देते हैं--. 
शयरम्मि वण्णिये जह ण॒ वि रण्णो वण्णणा कया होई ॥ 
देहगुणेथुव्वंते ण॒ केवलिगुणा थुया होंति ॥३०॥ 


नगरे वर्णिते यद्धन्नृपस्य वणनं न हि। 
सत॒ते देहगुणे तदन्न जिनस्य मुणाः स्तुताः ॥| ३०॥ 
भाषाथ-- जिस प्रकार नगर का बर्णुन किये जाने पर राजा का वर्णन नहीं होता, 


रा प्रकार देद्दाश्रित गुण जा बर्णन करने से, शुद्धा्मरूप केवली के गुणों का वर्णन नहीं 
सकता । 

विशेषाये-- जैसे राजा के नगराधिफति होने पर भी नगर की शोभा श्रादि के वर्शन 
से राजा का वर्शन नहीं होता, इसी प्रकार देहिक गुणों के वर्शन से देहाधिपति श्रात्मा का बर्णन 
नहीं हो सकता। 


यदि देह गुश्व के स्तवन से आत्मा की स्तुति नहीं होती, तो आास्मा- टी 
हे १ उसको आगे गाया से दिखाते हैं--.. कह आग ता भा रत सी होती 


जो इंदिये जिशत्ता एणासहावाहिअं सुणइ अप्पं। 

त॑ खलु जिदिंदियं ते सझंति जे शिच्चया साहू ॥ ३१ ५ 
जिलेन्द्रियाणि स्वात्मानं ज्ञानरुप च वेत्ति य: | 
निश्चिताः साधवस्त तु प्रवदन्ति जितेन्द्रियम ॥ ३१॥ 


समयसारः । २४६ 


आपार्थ-- जो द्रव्येन्द्रिय व भावेन्द्रिय भर पॉँचों इन्द्रियों के विषयों को जीतकर ज्ञान- 
स्वभाव से परिपूर्ण आत्मा को जानता है, अनुभव करता है उसको साधुजन जितेन्द्रिय कहते हैं.। 

विशेषाथ-- इन्द्र शब्द आत्मा का वाचक है, इसलिये इन्द्र अथौत्‌ आत्मा का जो चिन्ह 
है उसको इन्द्रिय कहते हैं | अथवा आत्मा के अस्तित्व को सिद्ध करने का जो साधन हो उसको 
भी इन्द्रिय कहते हैं | अ्रभिप्राय यह है कि-- 


की “ प्रवृत्याधनुमेयो 5यं रथभत्येव सारधिः ” . 
श््ग्र 


जिस तरह रथ की गति देखकर उसके सारथी का अनुमान द्वोता दे उसी प्रकार इन्द्रियों 
की प्रवृत्ति देखकर उनके प्रेरक आत्मा का अनुमान किया जाता है। जैन शास्त्र में इन इन्द्रियो के 
दो भेद किये हैं, एक द्र॒व्येन्द्रिय, दूसरा भावेन्द्रिय । 


(३) द्रव्येन्द्रिय के चह्, श्रोत्र, घाण, रसना, त्वक्‌ ये पॉच भेद हैं। इन पाँचों के भी 
दो दो भेद हैं एक निवृत्ति और दूसरा उपकरण । निृत्ति रचना को कहते 
हैं, ये निठ्व त्ति भी दो प्रकार की है, एक वाह्मनिव् त्ति और दूसरी आन्तरनिषृत्ति । 
इन्द्रियाकार धारण फरने वाले अन्तरंग इन्द्रिय नामक आत्मप्रदेशों के साथ उन 
आत्मप्रदेशो को अवलम्बन देने वाले जो शरीराबयव इकट्रे होते हैं उसे बाह्य 
निवृत्ति कहते हैं । और जो कुछ शात्मप्रदेशों की रचना नेत्रादि इन्द्रियो के 
अकार को धारण करके उत्पन्न होती है उसे आन्तरनिवृ त्ति कहते हैं। 
उपकरण--- उस निबृ त्ति अथोत्‌ इन्द्रिय रचना की मुख्योश की रक्षा करने वाले 
अवयब को उपकरण कहते हैं । उपकरण भी वाह्य ओर आन्तर भेद से दो प्रकार 
का है | बाह्य उपकरण यथा-- आँख की पलके आदि। आन्तर उपकरण यथा-- 
आस का काला भाग और श्वेत भाग । 

(२) भावेन्द्रिय-- लब्धि और उपयोग को भावन्द्रिय कहते हैं । ज्लानावरणी कर्म के 
क्ञयोपशम के लाभ को लब्धि और आत्मा के चैतन्य परिणाम को उपयोग कहते 
हैं । जिस के होने से आ्रात्मा ज्ञानाजरण कम के क्षयोपशम द्वारा द्रव्यनिव त्ति- 
नामक इन्द्रिय में प्रवृत्ति करने लगता है । है 

उपयेक्त दोनों प्रकार की इन्द्रियो को जीतने बाला जितेन्द्रिय कहलाता है । इसी का 

नाम सच्ची स्तुति है। 


आगे शआ्राचायं जितमोदद का लक्षण कट्टते हैं-- 
जो मोहें तु जिणित्ता गाणसहवाहियं मुणइ आय । 
तं जियमोहं साहुं परमद्दवियाणया विंति ॥ ३२॥ 
ज्ञानसभावमात्मानं जित्वा मोह च वेत्ति यः | 
परमार्थविदस्साधुं जितमोहं वदन्ति तम्‌ ॥ ३२ ॥ 
भाषाथ-- जो पुरुष उदयागत मोह को, (सम्यग्दशन, श्लान, चारित्र एकाप्ररूप 
निर्विकल्प समाधि द्वार ) जीतकर शुद्धन्वान गुण से आत्मा को जानता है. अनुभव करता है 
उस साधु को परमाथ के जानने वाले, जितमोह अथोत्‌ मोहरहित कहते हैं । 
विशेषार्थ-- उदयरूप मोहकर्म और रागरूप आत्मपरणति, इन दोनों का त्याग 


२६ निजानन्दीयटीकासहिंतः 


उसके होता है जो मोह को जीत लेता है । क्योंकि उपशान्त मोह ग्यारवें गुणस्थानवर्सी साधु के 
न तो कोई राग परशाति है और न किसी भी मोह की प्रकृति का उदय है क इसी 
प्रकार से मोह पद को पल्टकर राग, दोष, क्रोध, मान, साया, लोभ, नोकमे, मन, 
बचन, काय, ऐसे ११ शब्द बीच में जोड़कर ११ सूत्र कर लेना तथा भ्रोत्र, चक्त 
घाण, रस, स्पर्शन इन पाँचो पदों को देकर पाँच सूत्र और कर लेना । इसी प्रकार से और 
भी जो असंख्यात विभाव परिणाम हैं उनको सूत्र में लगाकर व्याख्यान कर लेना चाहिए। जैसे 
जो राग को जीते वह “८ जितराग ”, जो ट्वेष को जीते वह “ जितद्वेष ” आदि आदि। 

साराँश यह है कि यहाँ शुद्धात्मानुभूति करना उद्देश्य है। श्रतः विभाव परिणामों को 
स्मरण कर उससे मैं प्रथक हूं, ऐसी भावना करना आत्मानुभूति का कारण है । इसी लिये इस 
स्तुति को आचार्य मद्दाराज ने निम्नयस्तुति कद्दा है । 

आगे आचार्य क्षीणमोह का लक्षण कहते हैं-- 


जिदमोहस्स दुजइया खीणो मोहो हविजसाहुस्स । 


तइया हु खीणमोहो मण्णहि सो णिच्छय विदृहिं ॥ ३३ ॥ 
यदा तु जितमोहस्य क्षीणों मोहो भवेद्‌ भुवम्‌ । 
तदा तु क्षीणममोहःस भण्यते मुनिपृद्धब!॥ ३३ ॥ 
भाषाथ-- पूर्वोक्त क्रम से जितमोह साधु का जब निर्विकल्प समाधिकाल मे मोह, 
कज्षीण हो जाता है, तब निश्चयनय को जानने बाले मुनीश्वर उसको “ क्षीणमाह ” कहते है । 
विशेषार्थ-- उपशमश्रेणि प्राप्कर, जिस समय साधु, क्षपकश्रेरि को प्रारम्भ करता है, 
उस निर्विकल्प समाधि अवस्था मे मोह का क्षय हो जाता है। उस साधु को “ क्षीणमोह ” कहते 


हैं। यह तीसरी निश्चयस्तुति है। क्योंकि इन्होने मोह का क्षीण करके रागादि को मूलतः नष्ट 
कर दिया है। 


आगे कहते हैं कि इस तरह यह श्रज्ञानी जीब अनादि मोह सम्तान से निरूषित आत्मा 
ओर शरीर के एकपने के संश्कार से अत्यन्त अप्रतिबुद्ध था, किन्तु अब तत्वज्ञानरूप ज्योति के 
उद्दय होने से प्रतिबुद्ध होते हुए अपने से अपने को जानकर भ्रद्धान करते हुए उसके आचरण 
करने का इच्छुक दवोकर पूछता है, कि आत्मा के अन्य द्र॒व्यों का प्रत्याख्यान (त्याग) क्या है १ 
उसका समाधान आवचाय उत्तर गाथा से करते हैं । 
सव्वे भावे जम्हा पचरूखाइ परेत्ति णाऊरां । 
तम्हा पच्चक्खाणं णियमा मुणेयव्वं ॥ ३४ ॥ 
प्रत्याड्याति यतः सर्वान्‌ भावान्‌ ज्ञात्वा पसानिति । 
. श्रत्याख्यानं ततों ज्ञानं ज्ञातव्यं निश्रयादिह ॥ ३२४ ॥ 
भाषाय-- ह्ानी यह जानकर कि आत्मा के सिवाय सभी पदार्थ पर हैं उनको त्याग 
देता है। इसलिये आत्मातिरिक्त पदार्थों में ये पर हैं, इस प्रकार का ज्ञान ही वास्तविक प्रत्यास्यान 
है, अथोत्‌ ज्ञान में त्यागरूप अवस्था का होना ही निश्चय से प्रत्याख्यान है । 


विशेषा्-- आगामी पाप कौ त्यागमावना को प्रत्याख्यान के छ: 
जज स्याख्यान कद्दते हैं। इसके छः भेद 


समयसार; । श्र 


“तज्नाम स्थापनां ता तद्ग्॒य तत्थेत्रमंजसा । 
के त॑ काल तं॑ च भाव न श्रेयन्न श्रेयसे5स्ति यत्‌ ॥ 
श्रथोतू-- 
नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र काल और भावमेद से प्रत्याख्यान छः प्रकार के हैं। 
(६) नामप्रत्याख्यान-- पाप के कारण अयोग्य नामों का कृत, कारित, अनुमोदना 
से त्याग को, नाम प्रत्याख्यान कद्दते हैं। 
(२) स्थापनाप्रत्याख्यान-- पाप के कारण मिथ्यात्वादि प्रवतंक हिंसक देवादि की 
स्थापना नहीं करना । 
(३) द्रव्यभ्रत्यास्यान-- तप के लिये जिस द्रव्य का त्याग किया हो उसको किसी 
अबस्थ। में भी अहण नहीं करना । 
(४) ज्षेत्रप्रत्या्यान-- असयम के कारण भूत स्थान का त्याग । 
(५) कालप्रत्याख्यान-- अ्रसंयमादि जनक काल का त्याग । 
(६) भावश्रत्याख्यान-- मिथ्यात्वादि का मन, वचन शरीर से त्याग। 
इन छके के कृत, कारित अनुमोदना भेद से १८ भेद होते हैं । ये सब व्यषहर 
प्रत्याख्यान हैं । 
समयसार शुद्धनिश्चयनय का वर्णन करने वाला ग्रन्थ है, इसलिये शुद्धनिश्वयनय की 
टेष्टि से प्रत्यास्यान का वर्णन करते हुए आचाय कहते हैं--- कि जिस ज्ञान के द्वारा उपयुक्त पाप 
क्रियाओं की त्याग की भावना होती हे निश्चयनय से वे ज्ञान ही निश्चयप्रत्यास्यान हैं । इसलिये 
साधक को ज्ञान का ही आश्रय करना चाहिये। 
आगे आचाय प्रत्याख्यान को दृष्टान्त द्वारा सममाते हैं-- 


जह णाम को वि पुरिलो परदव्वमियणंत्ति जाणिदं चयइ । 
तह सव्वे परभावे णाउण विमूँचए णाणी ॥ ३५ ॥ 


परद्रव्यमिति ज्ञात्वा, यथा त्यज्जञति पूरुषः । 
मिध्यात्वादि परान्‌ भावां स्तथा ज्ञानी पिमृंचति ॥ ३५ ॥ 


भाषाथं-- जिस प्रकार कोई पुरुष किसी वस्तु को दूसरे की सममक्कर त्याग देता हे, 
इसी प्रकार ज्ञानी सम्पूर्ण पर भावों को, “ ये मेरे नहीं हैं” ऐसा जान कर त्याग देता है । 


विशेषार्थ-- जिस प्रकार कोई पुरुष भ्रम से, धोबी के घर से किसी दूसरे का बस्त 
अपना समभकर ले श्राता है भर उसे पहिनकर निश्चिततापूवक सो जाता है, उसे यह ज्ञान 
नहीं रहता दे कि में दुरूरे का बख्र पहिने हुये हूं । किन्तु जब उस कपड़े का मालिक आकर 
कपड़े के पल्‍ले ख्रीचता हुआ यह कहने लगता है कि उठो ! यह पहिने हुए मेरे बख् मुमे; दे दो। 
तब वह अच्छी तरह पहचान कर, यह अपना वख्त नहीं है. ऐसा जानकर दूसरे के कपड़े को जैसे 
शीघ्र द्वी त्याग देता है । उसी तरह ज्ञानी भी ञ्रम से परकीय भाषों को झात्मीय सममकर महण 
करके निश्चित रहता है, किन्तु जब सदूयुरु के उपदेश से आत्मा को शुद्ध समझते हुए 
श्रात्मातिरिक्त सभी भावों को; “ ये पर हैं”? ऐसा सममता है तब शीघ्र त्याग देता है। 


श्ट निजानन्दीयटीकासहितः । 
अब आचाय मोहादि के त्याग की विधि बतलाते हैं--- 


णत्यि मम को वि मोहो वुज्कमई उवओग एवं अहमिको । 
त॑ मोहणिम्ममत्तं समयस्स वियाणया विंति ॥ ३६ ॥ 


स्वयमहमयमेकः केवलश्रोपयोगी 
नहि मवति च मोहः की5पि वे मामकीनः । 
धियमिति ख विज्ञाश्रि चमत्कारमातरं 
समयविहितबोधाः केवल त वदन्ति ॥ ३६ ॥ 
भापाथे-- जो ऐसा जानता है कि मेरा मोह से कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। में फेवल 
चिश्रमत्कारमात्र उपयोगरूप ही हू, ऐसा जानने को ही आत्मदर्शों महापुरुष मोह से निर्ममलपना 
कहते हैं । ॥॒ हे 
विशेपाथ-- मोहकम जड़पुद्गलद्र्य रूप है, इसका उदय मलिन भावरूप हे। सो 
इसका भाव भी पुदूगल का विकार है, यही भावक का भाष है | जबे यह चैतन्य के उपयोग के 
अनुभव में आता है, तब उपयोग भी बिकारी हुआ रागादिरूप सलिन दीखता है, और जब 
इसका भेदज्ञान होता है कि चैतन्य व्यक्ति तो ज्ञानदर्शनोपयोगमात्र हैं और राग, ट्वेप, मोहादि 
जडकमंरूप पुदूगलद्रज्य का है तब जीव का मोहादि के साथ ण्कपने का भाव नहीं रहता हे, 
ओर आत्मा भी अपने चैतन्य के अनुभव रूप में स्थित द्वो जाता है। इसी श्रभिप्राय से यह्‌ 
कल्लश कहा गया है कि-- 


सर्वेतः स्व॒रसनिर्भेरभावं चेतये स्त्रयमहं स्वमिहेकम्‌ । 
हम नास्ति नास्ति मम कश्वन मोहः शुद्धश्रि द्नमहोनिधि रस्मि । 


॥॒ मैं स्वयं आप ही से अपने स्वरूप को अनुभव करता हूं, मेरा स्वरूप चेतन्य के परिणमन 
से पूण हे, आतः मोह से मेरा कुछ भी सम्बन्ध नहीं। में तो शुद्धचेतन्यरूप तेज:पुज्ञ का निधि 
हैँ, यह भावक का भाव है। 


आगे आचाय॑ कहते हैं, कि घमोस्तिकाय आदि शेय पदार्थ भी आत्मा का स्वरूप नहीं है--.. 
ण॒त्यि मम धम्म आई वुब्भइ उवशोग एवं झहमिक्को । 
त॑ धम्माणिम्ममत्त समयस्स वियांणया बिंति ॥ ३७ ॥ 
न में धर्मादयः सन्त रज्ञानो हं च वेत्ति यः | 


तदू धम्म॑निममत्व वै प्रवद्ृन्ति विपश्चितः ॥ ३७ ॥| 


सापाथं-- धमोदि छवो द्रव्य निश्चय ही मेरे नहीं हैं में तो केवल उपयोगरूप हें 
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लानने को ही शुद्धात्मदर्शी ल्लोग घर्मनिर्ममत्वपना कहते हैं । 300७ 


५ द पर 
*«. विशेपार्थ-- अं, अ्रधम, आकाश, काल, उदुगल, अन्यजीव ये छवो भाव झ्ञात्ता में 


प्रकाशमान होते हुए भी आत्मा से मिन्न हैं । और में तो शुवात्मचल्प हं 
सम्बन्ध नहीं हो सकता, ऐसा जानना ही चमोदि से नि्ंमत्वपना है प हैं इन सबों से मेरा कोई 


समयसार: | - २6६ 
आगे निश्चयरत्नत्रय में परिणत जीव का स्वरूप बताते हैं-- 
झहमिको खलु सुद्धा दंस्णणाणमइयो सया रूवी । 
ण॒वि अत्थि मम किंचि वि अण्णं परमाणुमित्तं पि॥ ३८७ 


अहमेकः सदा शुद्गों ज्ञानदशनसंयुतः 
अन्यन्नेवाणुमात्र मे वर्तते तु कदाचन ॥ ३२८ ॥ 
भाषाथ-- आत्दर्शी ज्ञानी ऐसा सममता है, कि मैं एक हूँ, सदा शुद्धस्वरूप और 
ज्ञानदशेनमय हूँ, अन्य परद्रव्य परमाणुमात्र भी मेरा कुछ नहीं लगता। 
विशेषाथ-- आत्मा अनादिकाल से मोहाबृत होने के कारण अज्ञानावस्था में था, किन्तु 
गुरु के उपदेश तथा काल लब्धि से ज्ञानावस्था में आकर अपने स्वरूप को जाना, कि मैं एक हूं, 
शुद्ध हूं अरूपी हूँ, ज्ञानदशेनमय हूं, ऐसा जानने पर मोह का समूल नाश होगया । भावकभाव 
ओर ज्ञयभाव से भेदज्ञान हुआ | जब अपनी स्वरूपसत्ता अनुभव में श्रागई तो फिर मोह कैसे 
उत्पन्न हो । इस आत्मानुभव की महिमा को प्ररणात्मक कलश में कहा गया है कि-- 


मज्जंतु निरमर्ममी सममेव ज्ञोका 
आलोकमुच्छुवलति श्ान्तरसे समस्ताः 
आष्ठाव्य विभ्रमतिरस्करिणीमरेण 
प्रोन्मप्त एप भगवानवबोधसिन्धु! ॥ 


आशय यह है कि जैसे समुद्र की आड़ मे कुछ आजाने से जल नहीं दीखता है, और 
जब झड़ दूर हो जाती है तब जल दिखाई देने लगता है, और लोगों को स्नान करने की प्रेरणा 
मिलती हे । उसी तरह यह आत्मा विश्रम से आच्छादित था, इसका रूप नहीं दीखता था किन्तु 
अम दूर होने पर यथारवरूप प्रतिभासित हुआा (ज्ञात हुआ ) इस प्रगट हुए विज्ञानरूप 
शान्तिरस में सभी प्राणी एक साथ मप्न होवें, यही आचाय की प्रेरणा है । 

पूर्बोक्त शोक का दूसरा आशय यह है कि अज्ञान नष्ट होने पर जब केवलश्लान प्रगट 
होत। है, तब समस्त पदार्थ एक ही समय उस ज्ञानालोक में मक्षकने लगते हैं, उनका सभी 
अवलोकन करें। 


इस तरह यह पूबरज्ञ की ध्याख्या समाप्त हुई । 


॥ इति पूबरद्रः ॥ 


३० निजानन्दीयटीकासदितः । [ जीवाजीब 
अथ जीवाजीव अधिकारः (१) 


अब भगवान कुन्दकुल्दायाय जीव, अजीव का भेद बतलाने के लिये प्रथम अधिकार 
प्रारम्भ करते है । 

अप्पाणमयाणंता मूढा दु परप्पवाइणा केई । 
जीवमज्मवसाणं कम्मं च तहा परूविति ॥ ३६ ॥ 
अवरे अज्मवसाणेसु तिव्वमंदाणुभागगं जीव॑ । 
मण्णंति तहा अवरे णाकम्मं चावि जीवोत्ति ॥ ४० ॥ 
कम्मस्सुदयं जीव॑ अवरे कम्माणुभायमिच्छन्ति । 
तिव्वत्तणमंदत्तणगुणेहि जो सो हवइ जीवो ॥ ४१ ॥ 
जीवो कम्मं उभयं देण्णिवि खलु केइ जीवमिच्छन्ति । 
आअवरे संजोगेशउ कम्माणं जीव॒मिच्छन्ति ॥ ४२ ॥ 
एवं विहा बहुविहा परमप्पाणं वर्दंति दुम्मेहा । 
तेण परमट्टवाइहिं खिच्छयवाइहिं शिदिद्ा ॥ ४३ ॥ 

य शत्मानमजानन्तो मृदा मिप्नात्मवादिनः | 

ते कर्माध्यवसानं च जीवं प्ररूपयन्ति वे ।! ३९ ॥ 

केचिदध्यवसानेषु तीव्रमन्‍दानुभागगम्‌ । 

जीवमन्ये च मन्यन्ते नोकम जीव इत्यहों ॥ ४० ॥ 

कर्मानुमागमिच्छन्ति जीवमन्ये च केचन । 

कर्मणाप्ुद्य जीव॑ तीव्रमन्दादिमिगुंणोः ॥ ४१ ॥ 

जीवकर्मोमयं चेव चेवनो5स्तीति चापरे । 

कमंणां चेव योगेन जीवमेके वदन्ति हि॥ ४२ ॥ 

एवं वहुविधा बाला मिथ्याज्ञानपरायणाः । 

प्रजल्पन्ति मृषा सर्वे न ते परात्मवादिनः ॥ ४३ ॥ 


भाषाथ-- आत्मा को नहीं जानने वाले, पर को ही आत्मा कहने वाले, कोई मूढ़ तो 
अध्यवसान को और कोई कम को ही जीव कहते हैं। श्रन्य कोई अध्यवसानों में कक अक 
अनुभागगत को जीव मानते हैं। और अन्य कोई नोकम को जीव मानते हैं, तो कोई कम के 
उदय को ही जीब मानते हैं। कोई कहते हैं कि जीव कर्म दोनों मिले हुये ही हैं, और कोई कर्मों 


अधिकारः१ ] समयसारः । ३१ 


के योग से ही जीव को मानते हैं। इस प्रकार के तथा अन्य प्रकार के भी बहुत अल्पक्चाती पर 
को दी आत्म कहते हैं, किन्तु वे परमार्थवादी नहीं हैं, ऐसा निम्धयवादियों ने कहा है। 

विशेषार्थ-- जीव अजीब का भेद दिखलाने के किये आचाय दूसश प्रकाश आरम्ग 
करते हुए लिखते हैं. कि जो लोग पुदूगज् ( प्रकृति) को ओर पुदूगल के कार्य कम, नोक्म ऋथला 
कर्म के लानुभागादि बन्ध को जीव मानते हैं, थे सब अम में हैं। क्‍योंकि ये सच जीव नहीं हैं। 
यशथपि ये सब सांसारिक जीव के साथ णकाकार प्रतीत दवोते हैं, किन्लु निश्चयत्रय से ये आत्मा से 
नितान्‍्त भिन्न हैं। इसी विषय को योगसार में श्ाचाय स्फुट करते हुए कहते हें कि-- 

आत्मव्यवस्थिता यान्ति नात्मत्व॑ क्रमंवर्गणाः । 
ढ व्योमरूपत्वमायाँति व्योमस्थाः किसु पुदगलाः ॥ 

अथोत्‌-- 

जिस प्रकार आकाश में स्थित पुदूगल परमाणु आकाश स्वरूप नहीं होते, उसी प्रकार 
जो कमंबगंणायें भ्रात्मा मे स्थित हैं, वे भरी आत्मस्वरूप परिखत नहीं होती । आशय यह है 
कि, भिन्‍न स्वरूप के पदार्थ चाहे किसी प्रकार भी आपस में संबद्ध हो जायं, किन्तु वे कभी भी 
अपने अपने स्वभाव को छोड़कर दूसरे के स्वभावरूप नहीं होते | देंखिये-- जिस प्रकार पुद्गल 
के परमागु मूर्तिक हैं, झौर आकाश अमूर्तिक पदार्थ हे, इसलिये आधाराघेयभाव से संबद्ध 
होने पर भी थे आकाशरूप अमूर्तिक नहीं होते । उसी प्रकार यद्यपि बहुत से कर्म आत्मा के 
साथ संबद्ध हैं, परन्तु वे आत्मस्वरूप परिणत नहीं होते, अथोत्‌ आत्मा का जैसा बेतन्‍्य और 
अमूर्तिक स्वभाव हे, बैस्म-कर्मो-का-येतन्य और अमूरतिक खम्राव-है, वेसा कर्मों का चतनन्‍्य और 
अमूर्तिक स्वभाव नहीं होता, वे तो प्रत्येक श्रवस्था में जड़ ओर मूर्तिक ही रहते हैं। 
अपि च-- 

जिस प्रकार कर्म आत्मा का स्वरूप नहीं हे, उसी प्रकार उस कम का जो सुख दु 
आदि, कार्यकल्पनासमूद्द आदि हैं वे थी झात्मा के स्वरूपभूत नद्मीं हैं। इसलिये जो उन सबो 
में आत्मबुद्धि नहीं रखता है, धह जीव संसार में सुखी होता है | देखिये--- 


कम न यथा स्वरूपं न तथा वत्कायेकल्पवाजालश । 
तत्राःममतिविददीनो पुमुक्षुरात्मा सुखी भवति ॥ 
( पद्मनन्दि पंचविशतिका श्ओेक २6 ) 
उपयुक्त विचार वाले परमाथवादी क्यों नहीं, आगे यह बताते है-- 
एए सठ्वे भावा पुग्गलदव्वपरिणामणिपण्णा । 
केवलिजिणेहिं भणिया कह ते जीवोचति वृच्चंति ॥ ४४ ॥ 


एते कर्मोद्भता भावा विभावाः सन्ति नो निजाः | 
जिनेन्द्रे म॑खिताः सर्वे जीव हत्यु्यते कथम्‌ ॥ ४४ ॥ 
भाषाथे-- पूर्वोक्त अध्यबसानादि सभी भाव, पुद्गलपरिणाम द्ोने के कारण आत्मा 
के नहीं हैं, ऐसा जिनेम्द्रों ने कद्दा है। फिर उन सो को जीब केसे रूह सकते हैं। 


विशेषार्थ-- पूर्वोक्त कममोंदिभाव जीव क्यों नहीं हैं ? इसका समाधान आचाय॑ करते 


१२ निजानन्दीयटीकासहितः । [ जीवाजीब 


हैं... कि पूर्वोक्त अरध्यावसानादिक भावो को अरहन्त देव ने पुदुगलद्रब्य परिणाममय चैतन्य- 
शून्य कद्दा है, अतः वे चैतन्य स्वभावमय जीव द्रव्य नहीं हो सकते । अतः जो अध्यवसानादि 
भावों को जीव कहते हैं वे परमार्थवादी नहीं हैं | क्योकि उनका पक्ष आगस, युक्ति तथा स्वानुभव 
बाधित है । 2930540%23 “पदगल और तत्कार्य जीव नहीं हैं” ऐसा ज्ञो सर्वक्ष का षचन है बही 
आागम है। व्ानिमब गिल युक्ति यह है कि स्वाभाषिक रागद्वेषादि से सत्रिन जो अ्रध्यावसा- 
नादि हैं बह जीव नही दो सकते क्योकि जैसे सुषरे, कालिमा से भिन्न रूप में विज्ञ पुरुषों को 
उपलब्ध होता है, उसी प्रकार अध्यवसान से भिन्‍न चिदेकस्वभाव जीब का भी ज्ञानियों को 
प्रत्यक्ष अनुभव होता है | एवं कमोदि से भी भिन्‍न जीव का अनुभव ज्ञानियों को है। अतः 
कमोदिस्वरूपता भी जीव में सम्भव नही हो सकती । अब पुदूगल को ही आत्मा जानने वाले 
श्जशानियो के लिये समभाव से श्राचाय उपदेश करने हैं कि-- 


विरम किमपरेणशाकायकोलाहलेन 

स्वयमपि निभृतः सन्‌ पद्य परएमासमेकम्‌ । 

हृदयसरसि पँसः पृद्गलाड्िब्रधाम्नो 

ननु किमनुपलब्धिमाति किश्योपलब्धि! ॥ 

( कलश ) 
अथ-- हे भव्य ! तुम्हें व्यर्थ कोलाहल से क्या लाभ है, उस कोलाइल से तू बिरफ्त 

होकर एक चेतन्यमात्र वस्तु को स्वयं निश्चल और लीन होकर देख ! इस प्रकार ६ महीने अभ्यास 
करके देख, कि हृदय सरोवर में पुदूगल से भिन्न, तेज:ःपुजरूप आत्मा की उपलब्धि होती है 
कि नहीं ? आचाये का आशय है कि साँसारिक प्रपत्न को त्यागकर कुछ काल तक अन्तर्मुखीर्शत्ति 
बनाने से आत्मतत्व की स्त््रय उपलब्धि होगी । इसुमें सशय नही है । 


अध्यबसानादि पोदगलिक भावों को आगम में जीव के भाव क्यो कहा है, अब इसका 
उसका उत्तर देते हैं--. 


अट्टविहं पियकम्म॑ं सब्वं पुग्गलमयं जिणा विति । 

जस्स फल त॑ बुच्चइ दुबखं निविपन्च माणस्स ॥ ४५ ॥ 
सर्वेमष्टविध॑ कम पुदूगलमयमस्ति तदू । 
दुःखं विपच्यमानस्य कमंणः फलमुच्यते ॥ ४५ ॥ 


.... भाषाथं-- जैन धमं मे ज्ञानावरणादि आठ कम माने गये हैं । वे सभी पौदगलिक 
अथोत्‌ प्राकृतिक हैं ऐसा स्वज्ञ देव ने कहा है । उन आठों कर्मों का विपाक दुःखदायी है । 


विशेषा्--. यद्यपि ज्ञानावरणादि आठ कर्म अपने अपने गुणों को धातने मे 
| कल) प्रसिद्ध 
हूँ किन्तु आचाय॑ कहते हैं कि सामान्यतः आठों ही कम झ्रात्मा को आकुलित कर, दुःख पहुंचाते 
हैं। पद्माध्यायीकार ने इस विषय को निम्न प्रकार स्पष्ट किया है-- 
सामान्याख्या यथा कृत्ख़कमंणामेकलक्षणात्‌। 
जीवस्याकुलतायाः स्याड्रेतुः पाकागतो रसः ॥ २-१११२ 


अधिकार: १ ] समयसारः । शे३ 


न चैतदप्रसिद्धं स्याद्‌ दृष्टान्तादिषमक्षणात्‌ । 

दुःखस्य प्राणघातस्य कार्य तस्य दर्शनात्‌॥ २-१११३ 
कर्मो्टक॑ विपक्षि स्थात्‌ सुखस्येकगुणस्य च | 

अस्ति किंचिन्न कर्मेंके तद्धिपर्ष ततः एथक्‌ ॥ २-१११४ 


सब कर्मों में दो प्रकार की शक्ति है, एक सामान्य दूसरी विशेष । सामान्यतः सब 
कर्मों का उदय जीव की आकुलता का हेतु होत। है । यही कर्मों की सामान्यशक्ति दे । प्रत्येक 
कम का अपने अपने गुणों को घौतना यह विशेषशक्ति हे | जैसे दशनावरणी कम का आत्मा के 
दशेन गुण को घातना तथा ज्ञानावरणी कम का ज्ञान गुण को घातना एक ही कर्म के दो कार्ये 
अप्रसिद्ध नहीं हैं। क्‍योंकि देखा जाता है कि एक दी पिषभक्षणरूप कर्म, सामान्य दुःख तथा 
प्राशधातरूप, विशेष दुःख को देता है । अतः यह प्रसिद्ध है कि आठो ही कर्मों का विपाक 
दुःखदायी है । ज्ञानावरणादि की तरह काई एक कम सुख का घातक नहीं माना गया है। 
आगे आचाय व्यवद्दारनय की आवश्यकता बत्ताते हैं--. 
ववहारस्स दरीसणमुवएसो वण्णिझो जिणवरेंहि । 
जीवा एदे सब्वे अज्कमवसाणादओ भावा ॥ ४६ ॥ 
जीवा रागादयो भावा व्यवद्दारेण वर्णिताः | 
जिनेः पौद्गालिकाः सर्वे न ते जीवाः सुनिश्रयात्‌ ॥ ४६ ॥ 
भाषाथ-- ये अध्यावसानादि भाव अ्थोत्‌ रागादि भाव जीब हैं । ऐसा उपदेश 
व्यवहारनय से जिनदेव ने किया है। किन्तु वे वस्तुतः जींव नहीं हैं, ऐसा सममलना चाहिये । 
विशेषाथ-- श्राशय यह हुश्रा, कि ये अध्यबसानादि भाव जीब हैं. ऐसा जो जिन देव ने 
कहा है, वह ( असत्या्थ ) व्यवद्यारनय का मत है । किन्तु जैसे स्लेच्छों को म्लेच्छु भाषा से ही 
बस्तु का ज्ञान हूं। सकता है, उसी प्रकार व्यबद्दारी जीवो के लिये ज्यवद्दारनय के अनुसार दी 
पहले उपदेश देना धर्म प्रवृत्ति के लिये साथक है-- 
इसी व्यवहारनय का हृष्टन्त द्वारा आगे कथन करते हैं-- 
राया हु णखिग्गओ ति य एसो वलसमुदयस्स आएसो। 
ववहारेण दु उच्चइ तत्थेक्ो णिग्गओ राया ॥ ४७ ॥ 
एसेव य ववहारो अज्मवसाणाइअण्णभावाणां। 
जीवो त्ति कदो सुत्ते तत्थेक्को णिच्छिदों जीओ ॥ ४८ ॥ 
सैन्येन साथ च नृपे गते सति, एकोउत्र राजेति गतो निगधते । 
आदेश एवं व्यवहारतः स्फु्ट सम्पूरोसेना नियमेन नो वृपः ॥ ४७ ॥ 


एवं रागादिभावान्वे व्यवहारान्मनीषिभिः । 
आत्मेति भणितः झत्ने चिदेकस्तन्न निश्चियात्‌ ॥| ४८ ॥ 
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१५ निजानन्दीयटीकासहितः । [ जीवाजीव 


भाषार्थ-- जैसे, सेना सहिंत राजा के निकलने पर यह राजा निकला, इस प्रकार का 
कथन व्यवहार मात्र है। वास्तव में उस सेना मे राजातो एक ही हे, सम्पूण सेना तो राजा 
निश्चय से नही हे । 

इसी प्रकार अध्यवसानादि परभाषों को शाल््र में ये जीब हैं, ऐसा व्यवह्ारनय से 
कहा है, किन्तु निश्चयनय से ये जीव नहीं है । क्योकि निश्चयनय से तो जीव एक ही है । 


बिशेषार्थ-- जैसे यह कहते हैं-- कि यह राजा पाँच योजन के बिस्तार से निकल रहा 
है, वहाँ विचार से देखा जाय, तो एक राजा का पाँच योजन में फेलकर जाना असम्भव ही है। 
फिर भी व्यवहारी जनों का सेना के समुदाय मे राजा कहने का व्यवद्दार है । परमाथ से तो 
राजा एक ही है, सेना राजा नहीं। उसी तरह यह जीव, समस्त रागादि स्थानों को व्याप्त करके 
प्रबर्त रह है । परन्तु वस्तुतः बिचारा जाय, तो एक जीब का समस्त रागादि मे फेलकर रहना 
असम्भव है। तो भी व्यवहारी लोगों का अध्यवसानादिक परभावों में ये जीब हैं, ऐसा 
व्यवहार, व्यवहारनय से ही है। परमार्थ से तो जीव एक ही है । अध्यवसानादिकभाव जीव 
नहीं हैं । 

यदि अरध्यवसानादिक. जीव नही हैं तो परमार्थवः जीव केसा है." उसका क्या लक्षण 
है ? इसका उत्तर आगे देते हैं-- 


अरसमरूवमगंधं अव्वत्तं चेदणागुशमसद' । 

जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिद्वसंठाणं ॥ ४६ ॥ 
अशब्दमस्पशमगन्धमेव यो 5चिन्त्यमव्यक्तमनामयतम्‌ । 
सस्थानहीन पुरुष पुराणं जानीहि जीव॑ खलु चित्स्वरूपम्‌ ॥ ४९ ॥ 


भाषाथे-- हे मुमुछु ' तुम जीब को ऐसा जानो, कि वह शब्द, रूप, रस, स्पशे, गन्ध 
रहित होने से इन्द्रियों के गोचर नहीं हैं, अनिर्दिष्ट संस्थान है, अथोत्‌ उसका आकारादि जाना 
नहीं जा सकता, ओर न किसी चिन्ह से पहचाना जा सकता है। धह अव्यक्त है, अनामय 
अथोत्‌ कमोदि से रहित शुद्धस्वरूप है, अतः वह केबल चित्स्वरूप मात्र है । 


विशेषार्थ-- जीव, पुद्गलद्रव्य से भिन्‍न होने के कारण तथा पुद्गलद्रव्य के गुणो 
से भी भिन्‍न होने के कारण रस, रूप, गन्ध आदि गुणो से रहित है। यह शआात्मा द्रव्यान्तर से 
रचित संस्थान अथोत्‌ साकार है, ऐसा नहीं कहा जा सकता तथा अपने नियत स्वभाव से अनियत 
अनन्त सस्थानयुक्त शरीर में बतता है, इसलिये भी उसका एक सस्थान नहीं कद्दा जाँ सकता। 
छहो व्यक्त द्रव्यो से भिन्‍न है, अतः जीब व्यक्त नहीं है, अव्यक्त है। कपाय समूह, जो भावक 
भाव है वह व्यक्त है, जीव उन से भिन्‍न है.। इस द्ेतु से भी अव्यक्त है। चित्सामान्य में चैतन्य 
की सभी व्यक्तियों अन्तर्मृत हैं, इसलिये भी जीब को अव्यक्त कहते हैं। स्वसवेदन बल से आत्मा 
नित्य प्रत्यक्ष है, इसलिये अनुमानमात्र गम्य न होने के कारण अलिंग ग्रहण है। अपने श्रनुभव 
में आने बाले चेतना गुण से नित्य अन्त: प्रकाशमान है, इसलिये चेतनागुण-चित्सवरूप है। 


जे ज्योतिः स्वरूप आत्मा के स्वरूप को वर्णन करते हुए श्री अमृतचन्द्राचार्य कहते 


अधिकार: ९ ] समयसारः । श्र 


सकलमपि विहायाहाय' सित्दक्तिरिक्त 
स्फुटतरमवमाह्य सर च चिच्दक्तिमात्रम्‌ । 
इृदमुप्रिचरन्तं चारु विश्वस्प साक्षात्‌ 
कलयतु परमात्मात्मानमात्मन्यनंतम्‌ ॥ 


अर्थ-- हे भजय आत्माओ ' अपनी आत्मा का आत्मा में ही अनुभव फरो । ऐसा 
अनुभव करो, कि आत्मा चिद्भिन्‍्न सब भावों को स्वधा छोड़कर अच्छी तरह अपनी 
चिच्छक्तिमांत्र को अवगाहन कर समस्त लोक के ऊपर बिचर रहा है, वह्‌ श्रनन्‍्त और अविनाशी है। 


उपयुक्त भावों का व्याख्यान ६ माथाओं मे आगे करते हैं-- 
जीवस्स शत्थि कण्णे ण॒ वि गंधो ण वि रसो ण॒ वि य फासो । 
ण वि रुपं ण्‌ सरीरं ण वि संठाएं ण॒ संहरणुणं ॥ ५० ॥ 
जीवस्स स॒त्यि राओ ण॒ वि दोसो णेव विजए मोहो । 
णा पञ्चयया ण॒ कम्मं णोकम्मं चावि से णत्यि ॥ ५१ ॥ 
जीवस्स णत्थि वग्गो ण वग्गणा णेत्र फट्टया केई । 
णो अज्मप्पट्राणा णेव य अशुभायठाणाणि ॥ ५२ ॥ 
जीवस्य देहों न रसो न गन्धों रूप तथा संहननं न तस्य । 
संस्थानमड्धा नहि विधते वा भ्रोत्र न नेत्रं न मुखं न पादौ ॥ ५० ॥ 
न दर परागौ न च कामक्रीधो न प्रत्यया नैव च कमेबन्धः । 
नोकमे तस्थास्ति न चास्ति मोहों इन्द विशम्नक्तः सकलैश्व संगे! ॥ ५१ ॥ 
गुणस्थानानि नो तस्य न वर्गों वगंणा तथा । 
अनुभागो न जीवस्य स्पद्न्‍ठ कानि न मागणा ॥ ५२ || 
भापाथ-- जीव मे रूप, रस, सन्ध, स्पशे, शब्द आदि बहीं हैं, तथा शरीर, संस्थान, 
संहनन आदि भी नहीं हैं. और राग, द्वेष, मोह आदि भी नहीं हैं, एव कर्म, नोकम तथा इनका 
आश्रव भी नही है । अनुभाग व गुण स्थानादि भी नहीं हैं । इसी प्रकार बगे, वर्गणा, स्पद्धेंक 
आदि भी नहीं हैं। 
आगे इसी विषय को स्पष्ट करते हैं--- 
जीवस्स गात्यि केई जोयठ्ठाणा ण बंधठाणा वा । 
णेव य उदयद्वाणा ण॒ सग्गणठठाणया केई ४ ५३॥ 
णे ठियवधठठाणा जीवस्स ण संकिलेसठाणा वा । 


जेण विसोहीट्राणा णे संजमलद्धिठाणा वा ॥ ५४ ॥ 


१६ निजानन्दीयटीकासहितः । [ जीवाजीव 


णेव य जीवाठठणा ण शुणणद्ाणा ब अत्थि जीवस्स । 
जेण उ एए सव्वे पुग्गलद॒व्वस्स परिणामा ॥ ४५५४ ॥ 


पन्धस्थानं न जीवस्थ नोदयस्थानमेव च | 
योगमार्गणयोः स्थाने नैव तस्यात्मनो घुवम्‌ ॥ ५३ ॥ 
बन्धस्थानं स्थितिस्थानं संक्लेशस्थानमात्मनः | 

शुद्ध स्थानानि नो सन्ति संयमलब्धिरस्प न ॥ ५४ ॥ 


जीवस्थानानि नो तस्य गुणस्थानानि वा तथा | 
जड़स्य परिणामास्ते न जीवस्य कदाचन ॥ ५५ ॥ 
भाषार्थ-- जीव के योगस्थान, बन्धस्थान, उदयस्थान, नहीं हैं, न मागेणास्थान है। 
न स्थितिबन्धस्थान हैं अथवा न संक्तश स्थान हैं। विशुद्धिस्थान भौर संयमलब्धिस्थान भी नहीं 
हैं। तथा जीवस्थान, गुणस्थानादि भी नहीं हैं, क्योकि य सभी जड पुद्गत्न के परिणाम हैं, श्रतः 
जीव के कभी नहीं हो सकते | 
७... विशेषार्थ-- उपर्युक्त गाथाओ के अर्थ को सममने के लिये कुछ पारिभाषिक शब्दों का 
अर्थ समझ लेना आवश्यक है। अतः उनका हम क्रमशः सक्षेप मे अर्थ लिखते हैं--- 
(१) फड समान अ्रविभागी प्रतिच्छेदी के धारक प्रत्येक कमंपरमारु को “वर्ग” 
क्‌ । 
(२) वर्गणा-- वर्गों के समूह को ““बगेणा” कहते हैं। 
(३ ) स्पर्दक-- वर्गेणाओ के समूह को “स्पद्धक ” कहते हैं । 
(४) 2987 शरीर की विशेष प्रकार की रचना या आकृति को “सस्थान” 
कहते ह | 
(५ ) संहनन-- शारीरिक श्रस्थियो के बन्धनविशेष को “सहनन” कहते हैं। 
(६) स्थान-- न्यूनाधिक अवस्थाओ को अथोत्‌ श्रेणियों को “स्थान ” कहते हैं । 
(७) प्रत्यय ( आश्रव )-- कर्मों के आने का द्वार । 
(८) मार्गणा-- जिन जिन गुण विशेषों से आत्मा का अन्वेबण किया जाता है उन 
गुणबि शेषों को “ मार्गणा ” कहते हैं । 
मागेणायें चोदह हैं। इसल्लिये समस्त संसारी जीवो का समाबेश 
चौदह भेदो में होजाता है । ०४ 
चौदह भेद-- १-- गति, २--. इन्द्रिय, . ३-... काय, ४-- योग, 
४ वेद, ६-- कषाय, ७-- शान, ८ सयम, ६-- दशेन, १०-.- लेश्या 
((- भव्यत्व, १२-- सम्यक्त्व, १३-- संक्ित्त ओर १४--. झराहारमागैणा । 


(६) जीवस्थान-- जीवस्थान ४२ हैं । सांसारिक जी 
श्रेणियों को “ जीवस्थान” कहते हैं । वो की अवस्थाविशेष अथौत्‌ 


'अधिकारः १ समयसारः। . ३७ 
(१०) योगस्थान-- योगशक्ति के परिशमन के दर्जों को “योगस्थान ” कहते हैं । योग 

दो प्रकार का है एक द्रब्ययोग, दूसरा सावयोग। 
द्रव्ययोग-- मन, बचन, काय के निमित्त से आत्मस्पन्द को “द्रब्ययोग” 


कहते ् | रु दोकम 6 
भावषयोग-- कस, नोकस के आकृषण करने बाली आत्मा की योग- 
शक्ति को “ भाषयोग ” कहते हैं। 
(११) संयमलब्धि-- सम्यक्‌ प्रकार से यम, नियमों के पालन करने को “संयम” 
कहते हैं अथोत्‌ इन्द्रिय, शरीर, मन आदि को जीतना ही ५ संयम ” है। 
संयम की प्राप्ति को “ संयमलब्धि ” कहते हैं। 
सयमलब्धि की श्रेणियों ( दज्जों ) को “संयमल्ब्धिस्थान ” कहते हैं । 
शेष पारिभाषिक शब्दों का वर्णन पहले कर चुके हैं । 
भावाथ-- काला, पीला, हरा, ल्ञाल आदि वर्ण श्रथवा सुगन्ध, दुर्गध '्मादि जीव के 
नहीं हैं, क्योंकि पुद्गलद्ग॒व्य के परिणाम को प्राप्त हुए ये सभी अनुभूति से भिन्‍न है अथोत्‌ प्रूथक्‌ 
हैं। इसी प्रकार कडुआ, तीता, खट्टा, मीठा आदि रस, गर्म, ठडा, कोमल, कठोर आदि स्पर्श, 
श्राह्मरक, तेजस, कार्मण आदि शरीर, समचतुरस्र, स्वातिक, कुब्जक आदि संस्थान | बञ्र पभनाराच, 
बश्ननाराच, लाराव आदि सहनन । प्रीतिरूप राम, अप्रीतिरूप द्रष, यथ/र्थतत्व की अग्राप्तिरप मोह । 
भिध्यात्व, अबिरति, कषाय आदि अश्रव, ज्ञानाबरणीय, दशेनावरणीय, बेदनीय आदि आठ कर्म, 
नोकम, बगे, बगेणा, स्पद्धंफ आदि कुछ भी जीव के नही हैं। क्योंकि ये सभी पुद्गलद्गब्य के परिणाम 
हैं, और अनुभूति से भिन्‍न हैं । जीब तो बस्तुतः चेतन्यशक्ति मात्र है। 
इसी भाव को आचाये संक्षेप में कहते हैं कि--- 
वर्णादा वा रागमोहादयो वा मिन्ना भावाः सबे एवास्य पुँसः । 
तेनेवान्तस्तत्वतः पश्यतो मी नो दृष्टाः स्युद श्मेक॑ परंस्यात ॥ 
कल 
शत ६ कलश ) 
परमार्थ से तो अभेद ही है, अतः निश्चयनय से देखने पर चैतन्यमय पुरुष में 


बर्णो दिक तथा रागादिक कुछ भी नही हैं। क्योकि बह तो एक ही है। 
अ्रय आचाय उत्तररूप गाथा कहते हैं--- 


विषहारेण दु एदे जीवस्स हवंति वण्णमाईया। 
गुणठाणंता भावा ण दु केई णिच्वयणयस्स ॥ ५६ ॥ 
जीवस्य व्यवहारेण वर्णाद्या व्यपदेशिताः। 


गुणस्थानान्तभावाश्र तस्य शुद्धनयेन न ॥ ५६ ॥ 
भाषाथ-- वर्णादि से गुशस्थानपयेन्त, जितने भाव हैं, वे ज्यवद्यरनय से तो जीब के 
कहे गये हैं, किन्तु निश्चयनय से इनमें से कोई भी जीव के नहीं होते हैं। 
विशेषार्थ-- व्यवह्यारनय पयोयाश्रित है, अतः पुदूगल के संयोगवश धअनादिकाल से 
जिसकी बन्धप्योय प्रसिद्ध है, ऐसे जीव के “ कुसुम्भ ? पुष्प के रंग से रंगे हुए सफेद वस्ध की 


श्८ निजानन्दीयटीकासहित: | ई जीवाजीव 


तरह ऑषफदिक बणवि भाधों को अक्लम्वव कर अ्रवृत्त होता है, इसलिये दूसरे के भावों को दूसरे 
में कहता है, और निम्नयनय शुद्धद्धव्याभित होने से केवल एक जीब के स्वाभाविक भाव को 
झबतम्वन् कर प्रवृत्त होता है। अतः दूसरे के भावों को दूसरे में नहीं कद्दता है, प्रत्युत निषेध करता 
है । अतः व्यवहारनय से बणोदिकगुरस्थानपर्यन्त भावों को जीव मे कद्टा गया हे, और 
छुड़तय से जीब्र में उन भावों का निषेध किया गया है । 

जीब मे निश्चयनय से बरणोदि क्यों नहीं हैं ? इसका डर अश्रिम गाथा से कहते हैं-- 


एएहि य संबंधो जहेव खीरोदयं मुणदव्वों । 

ण॒य हुंति तस्सताणि दु उव झोग गुणाधिगों जम्हा॥ ४७॥ 
जीवस्पेतैश सम्बन्धः पयोचारिवदेव हि ! 
उपयोगगुणाधिक्यात्तानि जीवस्थ नेव च ॥ ५७ ॥। 


भाषाथ-- वरशोदिभांवों के साथ जीव का सम्बन्ध जल और दूध के एक क्षेत्रावगाह- 
रूप ली सश्रश ही जानना चाहिये। वे जीव के नहीं हैं, क्योंकि जीव, उपयोगरूप अधिक 
गुण वाला हैं । 


विशेषाथ-- जैसे, जलन से मिल्ले हुए दूध का जल्न के साथ परस्पराबगाहरूप सम्बन्ध 
रहने पर भी दूध स्वत्नक्षणभूत दुग्धगुण से व्याप्त होने के कारण जक्ष से अधिक गुण बाला 
दोता दे, अ्रप्नि और उष्णता के सदश तादात्म्यापन्न नहीं होता है, उसी तरह वर्सादिक पुदगल- 
द्रव्य के परिणामों से मिला हुआ आत्मा पुदुगल्द्॒ब्य के साथ परस्पराबगाहरूप सम्बन्ध रखता 
हुआ भी उपयोगरूप गुण से अधिक गुणवान होने के कारण पुदूगल से प्रथक्‌ है, भिन्न है, 
अतः ब णोदिकभाव पुद्गल के ही हैं, जीब के नहीं । 


आगे निग्वयनय और व्यवद्दारनय का “ विरोधपरिहार ” तीन गाथाश्रों से करते हैं-- 

पंथे मुस्संतं पस्लिऊण लोगा भणंति बबहारी । 
मुस्सइ एसो पंथो ण्‌ य पंथो मुस्सदे कोई ॥ ५८ ॥ 
तह जीवो कम्माणं णाकम्माणं च पस्सिऊ वण्णं । 
जीक्स्स एस कण्सा जिशेडिं कक्‍्वहास्दों उत्त ॥ ५६ ॥ 
एवं गंधरसफासरूवा देहो संठारम्ाइक जे य । 
सव्वे बवहारस्स य खिच्छयदण्ह्‌ क्वदिसंति ॥ ६० ॥ 

पथिके झृष्यमाणे वे वदन्ति व्यवहारिणः । 

म॒ष्यते खलु मार्मोड्यं न पन्‍्था'मुष्यते क्वचित्‌ ॥ ५८ ॥ 

नोकमंकमेसपोवेर्स दृ्न जीबे तथेब च। 

वर्णो >यमात्मनः प्रोक्तो. जिनेन्द्रे व्यवद्यास्तः ॥ ५९ ॥' 


अधिकार: ९ ] समयथयसारः । झ€ 


स्पश्षेमन्धरसादि वां संस्थानादिस्वयेष थ्‌। 
मेदनयेन वे श्रोक्ताः शुद्ध विद्धिजिनेश्रे! ॥ ६० ॥ 
भाषर्थ-- जैसे, रास्ते में चलते हुए आदमी क्रो हे हुआ देखकर व्यवह्दारी जन कद्दते 
हैं, कि यह रास्ता छुटता है, किन्तु परसाय से विधारा जाय ती वंहों रहशो नहीं छुंटवा है । जाते 
हुए ल्लोग दी लुटते हैं | उसी तरह जीव में आश्रित कम और नोकमों का वणे देखकर जीव का 
यह बर्ण है, ऐसा लिनदेश ने व्यवदार से कद है । 
विशेषारथ-- आशय यह हे, कि जैसे पूर्वीक्तस्थान में राश्ला लुटता है, यह प्रयोग घास्त- 
विक नहीं है किन्तु लोपचारिक है। उसी तरह जीच में वशशोदि का व्यवद्दार वास्तविक नहीं हे 
फिन्‍्तु औपचारिक ही है, ऐसा सममना चाहिये । निश्चयनय से गन्ध, रस, संस्थान आदि भी 
जीव के औपचारिक ही सममने चाहियें। 
बणादि के साथ जीव का तादात्म्थ क्यीं नहीं हैं ? सो कहते हैं-- 


तत्थभवे जीवाणं संसोरत्थाम होंति वण्णाई । 


संसारपमुक्काणं णत्यि हु वण्णादओ केई ॥ ६१ ॥ 
तत्र संसारिजीवानां वर्शाधाश्र मयन्ति वे | 
सन्ति वणदियों नेव विश्वक्तानां कंदाचर्न ॥ ६१ ॥ 
भापार्थ-- संसारी जीबों के ही बणोदिक होते हैं. जो संसार से मुक्त होगये हैं, उनके 
तो निश्चयनय से बणोंदिक कुछ भी नहीं होते । 
विशेषाथ--- जिन भावों के साथ जिसका सम्बन्ध कभी नहीं छूटता है, उसका उसके 
साथ ताढात्म्य अथोत्‌ अभेद होता है । ज॑व का ससाराबस्था में व्णोदिक भाषो से संम्बन्ध रहने . 
पर भी मुक्तावस्था मे वशोदिक भावों से बिल्कुल ही सम्बन्ध नहीं रहता है । अतः बणोंदिक भावों 


का ओर जीव का तादात्म्य सम्बन्ध नहीं हो सकता है | 
जीव का बशोदिक भावों से तादात्म्य मानने पर क्‍या दोप होंती है १ उसे दिख्णते हैं-- 


जीवो चेव हि एदे सव्वें भावांसि मण्णसे जहि हि। 
जीवस्साजीवस्स ग्र णत्थि विसेसो दुह्े कोई ॥ ६२ ॥ 
जीवस्येवाखिलान्‌ भावान्‌ मन्यसे यदि निश्व यात्‌ । 
जड़चेतनयीमेंदो मवेम्नेष फथअन || ६२ ॥ 
भाषाथं-- वर्णादिक सभी भा याद जीव के ही हैं, एसा तुम शनोगे, तो जीब ध्यजीव 
का कुछ भी भेद नहीं रहेगा। हे 
बिशेषार्थ--- तात्पय यह है, कि यढि जीव का बर्णौर्दिक भाषों से तादात्म्य मानोंगे, तो 
जीब भी पुदुगलद्रब्य ही होजायगा । पुदूगल और जीक में कुछ भी भेद नहीं रहेगा । फलतः 
जीब की कोई स्वतम्प्रसत्ता ही नहीं सिद्ध हो सकेगी | इस तरह जीव का अभाष ही हृाजायग। | 
यह बड़ा भारी दोष उपस्थिल होगा । 
संसारावस्था मे भी जीव का वर्णादिक भावों से तादाकूय मानने पर यही दोष होगा 


भ्रु० निजानन्दौयटीकासहितः । [ जीवाजीब 


झअह संसारध्थाणं जीवाणं तुज्क होंति वण्णाई । 
तम्हा संसारत्था जीवा रूवित्तमावण्णा ॥ ६३ ॥ 
एवं पुग्गलद॒व्॑ं जीवो तह लर्खणेण मूढमई । 
णिव्वाणमुवगओ वि य जीवत्तं पुग्गलो पत्तो ॥ ६४ ॥ 


मते ते शुषि जीवानां वर्णाधाश्र भवन्ति चेत्‌ । 
संसारस्थास्तदा जीवा रूपत्वमाप्लुयुभ्रुवम्‌ ॥ ९१३ ॥ 
एवं च पुदुगल द्रव्यं जीवस्तल॒क्षणेन वे । 
मोक्षय्र॒पगतो वापि जीवत्वं पुदूगलो यतः ॥ ६४ ॥ 
भाषाथं-- यदि ससारी जीव का वणादि के साथ तुम तादात्म्य श्रथीत्‌ अभेद मानोगे, 
तो तुम्हारे मत में संसारी जीव, रूपवान्‌ होजायगा | 
भौर ऐसा हवोने से पुद्गलद्रब्य ही जीब होगा । केवल संसारावस्था में द्दी पुदगल 
जीवल् को प्राप्त करेगा, सो नही । किन्तु मोज्ष को प्राप्त हुआ भी पुदूगल ही जीवत्व को प्राप्त दो 
जावेगा न कि कोई दूसरा चित्स्वरूप | फलतः चित्स्वरूप किसी जीव विशेष का अध्तित्व ही 
नहीं बन सकेगा, अतः पूर्वोक्त दोष से जीव का अभाव ही सिद्ध होजायगा । अतः वर्णोदिक 
भावों का जीव के साथ तादात्म्य नहीं मानना चाहिये। 
विशेषार्थ-- अभिप्राय यह है, कि यदि ससार अधस्था में भी निश्चय से बणोदिकों का 
जीव के साथ तादात्म्य सम्बन्ध माना जाबेगा, तो मोक्ष की ही सिद्धि न हो सकेगी। क्योंकि मोक्त तो 
बणोदिक पोद्गालिक ( प्राकृतिक ) विभावों से छूटने का नाम ही है। और वर्णोदि के साथ 
तादात्म्य सम्बन्ध होने से उनसे छूटना असम्भव है । 


« .._पसरी बात यह्द है कि वर्णादि का जीव के साथ तादात्म्य मानने पर जीव और पुदूगल 


रे 


में कोई भेद न रह सकेगा, ऐसी परिस्थिति में जीब की कोई प्रथक्‌ सत्ता ही न रहेगी, पुनः मोक्ष 


किसका, इत्यादि अनेक दोष उपस्थित होगे। अतः जीब के साथ बणोदि का संयोग सम्बन्ध हे, 
तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है । 


इसी विषय को अप्रिम गाथा मे और पुष्ट करते हैं-. 
एक्क च दोण्णि तिण्णि य चत्तारि य पंच इन्दिया जीवा । 
वादरपजत्तिदरा पयडीओ णामकम्मस्स ॥ ६५ ॥ 
एदेहिं य णिव्युता जीवह्वाणाउ करणभूदाहिं । 
पयडीहिं पुग्गलमइहिं ताहिं कह भण्णदे जीवो ॥ ६६ ॥ 
एक द्व त्रीणि चत्वारि पब्चेन्द्रियारि प्राणिनः | 
ते पर्याप्तेतरा: स्थूलाः प्रकृतयों हि कण; ॥ ६५ ॥ 


अधिकारः १ ] समयसारः । ४१ 


प्रकृतिमिनिंवर दानि जीवस्थानानि यानि वे | 
तामिः पृद्गलरूपामिर्जीवः स मण्यते कथम्‌ ॥। ६६ ॥ 
भाषाथ-- एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, श्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय तथा स्थृत्न, सूक्ष्म, 
पयोप्त, अपयोप्त ये सभी जीव नामक की प्रकृतियाँ हैं । 
इन कारणमूत प्रकृतियों से ही जीव समास रचे गये हैं। उन पुदूगलमय प्रकृतियों से 
रे हुए को “जीव” कैसे कद्द सकते हैं । 
विशेषाथ-- निश्चयनय से कम ओर करण में अभेद्‌ माना गया है । अतः जिस से 
जो किया जाता है, बह वही होता है, अन्य नहीं, यह सिद्ध हुआ। जैसे सुबे से बनाये गये 
कुणडलादि सुबर्य ही दोते हैं, अन्य द्वव्य नहीं। इसी प्रकार बादर, सूत्त्म, पयोप्त, अपयोप्त भरादि 
जितने जीवस्थान हैं बे सभी पुदूगलमयी नामक की भ्रक्ृतियाँ हैं, अतः वे समी पुद्गल ही हैं, 
जीव नहीं हैं । क्‍योंकि जो पुदूगलमयी प्रकृतियों से बने हैं, वे जीव कैसे कह्दे जा सकते हैं. ? 
इसी अथ के आचार “कलश ” कट्दते हैं-- 
नित्य॑ते येन यदत्र किंचित्तदेव तत्स्थान्न कं च नान्यत्‌। 
रुक्मेण निम्न तमिहासिकोश पश्यंति रुकमं न कथश्वनासिम्‌ ॥ 
वर्णादिसामस्न्यमिदं बिदंतु निर्माणमेकस्प द्वि पृद्गलस्य । 
ततोस्त्विदं पुदूगल एवं नात्मा यतः स विज्ञानघनस्ततो उन्‍्यः ॥ 
श्रथ-- जिस द्रव्य से जो वस्तु रची जाती है, वह वही द्रव्य होतो है । दूसरा कुछ 
भी नहीं। क्योकि सुवर्ण से बने हुए तलवार के कोश को लोग सुबर्ण ही देखते हैं, अन्य द्रव्य 
नही । इसी त्रद्द हे भव्य जनो ' बयोदि से लेकर गुणस्थानपयन्त सभी भाव, जो कि पुदूगल से 
रबे गये हैं, उनको पुदूगल ही समझो, न कि आत्मा । क्योकि आत्मा तो विज्ञानधनस्वरूप 
दे, अतः वह इन भावों से भिन्न ही है। ' 
अब पर्याप्तापयोप्तादि को जीव संज्ञा क्‍यों दी गई यह बतलाते हैं--- 


पजत्तापजत्तय जे सुहमा वायराय जे चेव । 
देहस्स जीवसण्णा सुत्ते ववहारदो उत्ता ॥ ६७ ॥ 
अपर्याप्ताथ पर्याप्ताः खरक्ष्मा वा वादरास्तथा। 
देहस्य जीवसंज्ञा वे प्रोक्ताः ब्त्रे विकल्पतः ॥ ६७ ॥ 
४ भाषाथे-- ० में पयोप्त, अपयोप्त और सूच्रम, वादर श्रादि जितनी भी देह आदि 
' की जीव संज्ञाएं कही गे हैं, वे सभी व्यवद्वारनय को मान कर ही कही गई हैं। 
बविशेषाथ-- पयोप्त-- जिसके पयोप्ति हो उसको “ पयाप्त ” अथोत पूर्ण कहते हैं । पयोध्ति 
छः हैं-- (१) आहार (२) शरीर (३) इन्द्रियें (४) श्वासोच्छवास (५) भाषा और (६) मन 
जिन में ये यथायोग्य पूरे होती है उन जीबो को पयाप्त अथोत्‌ पूर्ण कहते हैं। भर जो इन से 
रदित हैं उनको झपयोध अथोत्‌ अपूर्श कहते हैं। जिस प्रकार घटादि पदार्थ सम्पूरो बन जाने पर 
पूर्ण और उससे पहले अपूर कद्दे जाते हैं, उसी प्रकार ये जीब भी पर्याप्तियों के पू्े निर्माण 
दोने पर पर्याप्त अथोत्‌ पूर्णे कदलाते हैं, झौर उससे पूर्व अपयांप्त, अथोत्‌ अपूर्ण कहलाते हैं । 


प्र निजानन्दौयटीकार्स दितः । [| जीवॉशिय' 
एकेन्द्रिय जीवों के दो भेद हैं, एक " वादर ” अंथीत्‌ स्थू्ष दूसरी '“सूक्रम ”। ४ 
,,,.. .जीव में बणोदि का व्यवहार होने पर भा जीव वर्णादिमान्‌ नहीं है, इस अथ मे 
इृष्टान्त देंते हैं--- 
घृतकुम्मामिधाने 5पि कुम्भीन्‍्ठतमयों न चेत्‌ । 
जीवो वर्णादिमज्जीवजस्पने5पि न तन्‍्मयः ॥ 


( कलश ) लक 
अथ-- जैसे घरृत का कुम्म है, ऐसा कहने पर भी कुम्म घृतमय नहीं होता । सत्तिका- 
मय ही रहता है । उसी तरह लीव वर्णादिमान है ऐसा व्यवहार रहने पर भी जीब मे बर्णादि 
नहीं हैं । जीव केबलज्ञानधन ही है। 
वस्थोदि की तरह रागादि भाव भी जीव के नहीं हैं, इसको अग्रिम गाथा से कहते हैं-- 
मोहणकम्मस्सुदया दु वण्णिया जे इसे गुणटद्वाणा । 
ते कंह हंवंति जीवा जे णिच्चमंचेदणों उर्त्ता ॥ ६८ ॥ 
गुणस्थानानि यांनीह चोदयान्मीहकर्मणः । 
अचेतनानि चोक्तानि जीवास्तानि मवन्ति किस ॥ ६८ ॥ 

। भाषार्थ-- जितने गुणस्थान हैं, वे सभी मोहकम के उदय से होते हैं। ऐसा स्वज्ञ के 
आगम में कहा गया है | बे जीव केसे हो सकते हैं ? श्रथोत्‌ नहीं हो सकते । क्योकि वे सदा 
अचेतन हैं ऐसा कह्दा गया हे । 

, विशेषा्थ-- पुदूगलकुम के उदय से हुए चैतन्य के विकार भी पुदु्गल ही हैं. क्‍योंकि 
शुद्धद्रव्याथिक दृष्टि से चैतन्य अभेदरूप है, और इसके परिणाम भी स्वाभाविक शुद्धज्ञानदर्शनरूप 
है। अतः अन्य निमित्त से जो बिकार चेतन्य सदश दीखते हैं वे, चैतन्य की सब अवस्थाओ में 
व्यापक न होने के कारण चेतन्यरूप नहीं हैं, किन्तु जड़ ही हैं। 

यदि बवर्णोदिक भाव और रागादिक भाव जीब नहीं हैं, तो जीव कौन है ? इसका उत्तर 
आचाय “ कक्कश ” मे कहते हैं-- 
अनाधनंतमचलं स्वसवेदमिदं स्फुटम । 
जीवः स्वयं तु चैतन्यमुच्चैश्व कचकायते ॥ 
अथ-- जीव अनादि तथा अनन्त है, भ्रैर्थात्‌ उत्पत्ति व विनाश रहित है सव॑ संबेद है, 
अथोत्‌--- अपने से ही जानने योग्य है, स्वय प्रकाश है । 
+ वर्ण : सहितस्तथा विरहितो द्व धास्त्यजीवो यतो 
नामूत्तेत्वम्ुपास्य पद्यति जगज्जीवस्यथ वत्वं ततः । 
इत्यालोच्य विवेचकेः समुचित नाव्याप्य्यतिव्यांसि वा 
व्यक्त व्यजितजीवतल्वमचर्ल चेतन्यमालम्ब्यताम ॥ 


( कलश ) 


अधिकार: १] समयसारः । ४३ 


जीवादजीवमिति लक्षणतो विभिन्‍न 

ज्ञानी जनों उनुभपति स्वयमुछसंतम्‌। 

अज्ञानिनों निरपधित्रविजु भिती5यें # 

मोहस्तु यरकथमदो कल नानटीति ॥ 

( कलश ) 
अथ-- यदि जीव का लक्षण अमूर्तिकत्व करे, तो अजीब धमोधर्त, आकाश, काख्ल 

आदि में लक्षण की अतिव्याप्ति होजायगी । रागादिमत्व लक्षण करें, तो जीव में सबदा रागादि- 
मत्व न होने के कारण अव्याप्ति होजायगी, अतः श्रव्याप्ति व अतिव्याप्ति दोप रहित चतन्य मात्र 
जीव का लक्षण जानना चाहिये। 


चैतन्य लक्षण से जीव के प्रगट द्वोने पर अरज्ञानियों को निरन्तर मोह द्वोता रहता दे 
यह एक आश्चर्य तथा खेदजनक है, किन्तु इस प्रकार मोहोदय होने पर भो-- 


प्रस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाटये 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नान्‍्यः | 
रागादिपुद्गलविकारविरुद्ध शुद्ध - 
दे मृतिरय॑ 
अ्तन्यधातुमय च जीवः ॥ 
( कलश ) 
अथ-- अविवेक की अनादिकालिक नाट्यशाला मे पुदूगल ही वर्णोदिरूप से अनेक 
प्रकार के नृत्य करता रहता है । अन्य कोई नही, क्योकि जीब तो रागादि पीद्गलिक विकारों से 
रहित शुद्धचेतन्यस्वरूप है । 


झेय भ्यात्मा स्वयं प्रग८ होता है इसको कलश से कहते है-- 


इत्थं ज्ञानककचकलनापाटनं नाटयिला 
जीवाजीवो स्फुटविघटन नेत्र यावत्प्रयातः । 
विश्व व्याप्य प्रसमविकसद्‌ व्यक्तचिन्मात्रशक्त्या 
ज्ञातृद्र्यं स्वयमतिरसात्तावदुच्चेश्व काशे ॥ 


भाषार्थ-- यद है, कि भेदकझ्षान के अ+यास द्वारा जीवाजीब के पूर्ण प्रथगभाव को अथोत्‌ 
मोक्ष को प्राप्त होने के पूष ही ज्ञाताद्रव्य अपनी विश्वव्यापिनी व्यक्तज्ञानशक्ति द्वारा ज्ञानरुपी 
करोंत (आरी) की कलना को नचाता हुआ प्रगट होता है श्रथोत्‌ रंग मच पर अबतरित होता है । 
तत्वज्ञान तरंगिणी में कह्दा है कि-- 


* जीव श्रौर अजीव लक्षण भिन्न होने से सर्वथधा भिन्न २ हैं। इस बात को शानीजन स्वय 
स्पष्टरूप से अनुभव करता है | परन्तु तिस पर भी खेद है, कि अ्रत्यन्त बढा हुआ यह महामोह अ्रशानियों 
को व्यर्थ ही श्रनेक प्रकार से नाच नचाता है। श्रर्थात्‌ उन्हें शुद्धा्मानुभूति से बिमुख रखता है। 


४४ निजानन्दीयटीका सद्दित: | [ जीवाजीव 


मेदबानप्रदीपोषस्ति घुद्ध चित्र पद़मने- 
अनादिजमहामोहतामसच्छेदने5पि वे | 
मेदबाननेत्रेश योगी साक्षादवेक्षते 
सिद्धस्थाने शरीरे वा चिद्र प॑ कमेशोज्मितम्‌ ॥ 
शुद्ध चेतन्य के स्वरूप को देखने के लिये भेदज्ञान “दीपक ” के समान है, भोर यही 


झनादि काल के महामोहरूप अन्धकार को भी नाश करता है । योगी भेदक्ञानहूप नेत्र 
से सिद्धस्थानरूप शर्तीर में कमंवन्ध से रहित अपने चेतन्यरूप को देखते हैं | 


रृति जीवाजीवाधिकार। ॥ १॥ 


समयसारः | 8५ 


अथ कर्तृकममाधिकारः (२) 


जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदा:5ल्वाण दोहन पि। 
अण्णाणी तावदु सो कोहाइसु घह्ए जीवो ॥ ६६ ॥ 
कोहाइसु वेट्रंतस्स तस्स कम्मस्स संचऊ होइ । 
जीवस्सेवं बंधो भणिऊ खलु सब्वदरसीहिं ॥ ७० ॥ 
भेद जानाति नो यावद्‌ य आत्माश्रवयोजनः । 
ऋ्रोधादी बतते ताव दज्ञानी स भवेद्धुवम्‌ ॥ ६९ ॥ 
क्रोधादौ वतमानस्य कमणस्तस्य संचयः । 
तस्माव् भणितों बन्धो जीवस्य सर्वदर्शिमिः॥ ७० ॥ 


भाषाथ-- यह जीव जब तक आत्मा और झश्रव इन दोनों का भेद नहीं जानता है, 

तब तक अज्ञानी रहता है। और क्रोधादिक कपाय भाधो मे प्रवृत्त होता रहता है । 
हु क्रोधादिको में बतते हुए उसके कर्मों का संचय होता है। इस प्रकार जीबों के कर्मों का 

बन्ध सव्ञदेवों ने निश्चय से कहा है । 

विशेषार्थ-- यह आस्मा जैसे अपने ज्ञानस्यभावरूप परिणमन करता है, उसी तरह 
क्रोधादिरूप भी परिणमता है | इस परिणमन मे स्वयं तो कतो हे और बे क्रोधादि कर्म हैं. । इस 
प्रकार अनादि अश्ञान से कतो कर्म की प्रवृत्ति होती हे और प्रवृत्ति से बन्ध तथा बन्ध मन्तान से 
अज्ञान होता है, सन्‍्तान अनन्त है, अतः इतरेतराश्रय दोप नहीं होता । 

इस कतों कम की प्रवृत्ति का कब नाश होता है, इसे भागे दिखाते हैं-- 


जइया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य तहेव । 
णाय॑ होइ विसेसंतरं तु तइया ण बंधों से ॥ ७१ ॥ 


यदात्माश्रवयोभेंदो ज्ञातो जीवेन वे भवेत्‌ । 
नैव बन्धस्तदा तस्य झागमे कथितो जिने! ॥ ७१ ॥ 
भाषाथ-- जब इस जीव को अपना और अआश्रवों का भेदक्षान होजाता है, तब बन्ध 
नहीं होता । ऐसा आ्रगम मे जिनदेबो ने निश्चय से कहा है । 
विशेषार्थ-- आ्राशय यह है कि, जब क्रोधादिक भाव और ज्ञान ये दोनो भिन्न हैं, 
ज्ञान में क्षौर क्रोधादि में एकपना नहीं है। जब पेसा ज्ञान होजाता हे, तब अनादिकाल की 
अज्ञानजन्य कत कर्म प्रवृत्ति नष्ट दहोजाती हे । और प्रद्गत्ति के नाश से अज्ञान निमित्तक क्मबन्ध 
भी निवृत्त हो जाता है। इस तरह ज्ञान से बन्ध की निषृत्ति हाती हे। यथा चोक्तमू-- 





४६ निजानन्दीयटीकासहितः । [ कठ कर्म 


कालुष्याभावतो उकर्म कालुष्यं क्मतः पुनः । 
एकनाशे द्योर्नाशः स्याद्वीजांकुरयोरिव ॥ 
( योगसार, अ० 6-४१ ) 
अथोत्‌-- कालुष्य के अभाव से कर्मों का अभाव होता है और कर्म से कालुष्य की 
उत्पत्ति होती है, और एक के नाश से दोनों का नाश, बीजाकुर की तरह होता है। आशय यह 
है-. कि जिस प्रकार बीज से अंकुर ओर अकुर से बीज की उत्पत्ति होती है | तथा अंकुर के 
अभाव से बीज का अ्रभाव और बीज के अभाव से अकुर का अभाव होजाता है, उसी प्रकार 
कालुष्य से कम, कर्म से कालुष्य होता है और कालुष्य के अभाव से कर्मों का अभाव ओर कर्मो 
के अभाव से कालुष्य का अभाव होजाता है । है 
ज्ञान से बध की निश्ृत्ति किस तरह होती है ? इसे कहते है--- 
णाऊण आसवांणं असुद्दत्त च विवरीयभाव॑ च। 
दुक्खरस कारणं तिय तदो णियत्ति कुशइ जीवों ॥ ७२ ॥ 
अशुचयो दुःखमूलाश्व सर्वे सन्त्याश्रवा इति । 
तान्‌ विपरीतभावांश्व ज्ञात्वा त्यजति पडितः ॥ ७२ ॥ 
भावार्थ-- सभी श्राश्रव अ्शुचि तथा विपरीत भाव के हैं और दु'ख के कारणा हैं। 
ऐसा जानकर जीव उन से निवृत्त होता हे अथात्‌ उनको त्याग देता है। 
विशेपाथ-- आश्रव अशुचि है, जड हैं, दुःखख के कारण हैं ओर आत्मा पदबित्र हे, 
ज्ञाता है, सुखस्वरूप है। इस तरह भिन्न लक्षण से दोनों को भिन्न जानकर आत्मा ( जीव ) 
धआ्राश्रवों से निवृत्त होजाता है। ओर उसको कर्म का बन्ध नहीं होता । क्योकि यदि ऐसा जान 
छऐेने पर भी निषृत्ति न हो, तो चह ज्ञान ही म हुआ, प्रत्युत अज्ञान ही हुआ । ज्ञान होने पर कर्म 
बन्धादि नही होते, इस अथ में कलश कहते हैं--- 
परपरणतिग्रुज्फन्‌ खंडयेद्मेदवादा- 
निद्म्ृ॒दितमखणर्ड ज्ञानमुच्चंडमुच्चेः । 
नत्ु कथमवकाशः कत कमेप्रवृत्त 
रिंह भवति कथ वा पौद्गलः कमबन्धः ॥ 
अन्य द्रव्यरूप परिणमन को छोड़ते हुए तथा मतिज्ञानाडि भेदों का नाश कर उदित 


हुए अखरड ज्ञान के प्रकाश होने पर कठ कर्म प्रवृत्ति और पौद्गलिक कर्मबनन्‍्ध कैसे हो सकते 
हैं. ? कथमपि नही हो सकते हैं । | 


किस प्रकार की भावना से भात्मा क्रोधाद आश्रवो से निवृत्त होता है, इसे आगे कहते हैं -- 
अहमिक्को खलु सुद्धों रिम्ममओ णारादंसणसमग्गो। 
तम्हि ठियो तच्चित्तो सव्वे ए ए खय॑ं णेमि ॥ ७३ ॥ 
सदा शुद्धेकरूपो 5हं शानदशेनमंदिरम्‌ । 
आत्मस्थितमना; सर्वान्‌ क्षयमेतान्षयाम्यहम्‌ || ७३ ॥ 


अथोत्‌-. न्‍ 


अधिकार: २ ] समयसारः । ४७ 


, आषार्थ-- ज्ञानी बिचार करता है, कि में निम्चय से शुद्ध हूँ, ममता रहित हूं 
तथा झ्ञानदशेन से पूर्ण हूँ, आत्मा में स्थित और तनन्‍्मय होकर आत्मा से प्रथण्‌ इन काम- 
क्रोधादि आश्रबों को नाश करता हू । 

५ विशेषाथ-- अथोत्‌ जब जीव को ऐसा अनुभव होता दे कि मैं “ अखरण्ड ज्योतिस्वरूप 
चतन्य मात्र हूं” पुद्गल द्रव्यरूप पपिणमन से शून्य होने के कारण उन से निमंम हूँ, ज्ञान दशेन 
से परिपूर् हूँ, अपने शअ्ज्ञान से आत्मा में जो ये क्रोधादि भाव उत्पन्न हुए हैं उनका क्षय ( नाश ) 
करता हू, तो श्राश्रवों से निवृत्त होजाता है । जैसे बहुत काल से समुद्र के भवर से पकड़ा हुआ 
जहाज़ भंबर के पलटने पर भंवर से छूट जाता है । 


जिस कालसमे स्वानुभूत्यात्मक ज्ञान उत्पन्न होता है उस कालमें रागादि आश्रव की 
निवृत्ति होती है, इसे आगे कहते हैं-- 


जीवणिबद्धा एए अधुव अणखित्चा तहा असरणा य । 
!'._- हुक्‍्खा दुक्खफलत्ति य णाऊण णिवत्तण तेहि ॥ ७४ ॥ 


एते जीवनिबद्धा वे, अनित्याशरणा इति। 
दुःखफ लाश दुःखानि ज्ञात्वा ठेम्यो निव्तते || ७४७ ॥ 


भापाथ-- ये क्रोधादि श्राश्रव जीव में निबद्ध हैं, अथोत्‌ औपाधिक हैं । अ्रभ्न व 
अनित्य, अशरण हैं, दुःखस्वरूप हैं, और इनका परिणाम भी दुःखस्वरूप ही है, ऐसा जानकर 
ज्ञानी पुरुष उन से निवृत्त होता है । 

विशेषाथ-- ये आश्रव, लाख और 4 की तरह बध्य घातक स्वभाव बाले हैं. श्रथोत्‌ 
जैसे पिलखन आदि बृक्ष मे लाख उत्पन्न होता है ओर बृक्ष उस से बध ज्मता है। बाद मे 
लाख के निर्मित्त से वृक्ष का नाश होता है, इसी तरह आश्रव वध्य घातक स्वभावरूप हैं। अतः 
जीव में ओपाधिक हैं, वास्तविक नहीं हैं । क्योक्ति जी६ध तो अविरुद्ध स्वभाव है । इस से सिद्ध 

हुआ कि विरुद्ध स्वभाव काले आश्रव, अविरुद्धस्वभाव बाला जो जीव है उससे भिन्न हैं । इसी 
प्रकार आश्रव, उन्माद मगी रोग के वेग के समान बढता घटता है अतः श्रभ्॒ व है, जीक्ष तो चैतन्य 
मात्र स्वभाव है अतः प्र व हे, नित्य है । आश्रव क्रमशः उत्पन्न होता है, अतः अनित्य है, जीच 
विज्ञानघनस्वभाव होने के कारण नित्य है। आश्रव सदा ही आ्राकुलता लिये रहता है अत 
 ठुशखरूप है | जीव तो सदा निराकुल स्वभाव होने के कारण परम सुखरूप है, इस प्रकार अनेक 
तरह से जीब और आश्रवों का भद ज्ञान होजाने से निर्मल चिच्छक्ति के उदय होने पर क्रमश 
विज्ञानपनस्त्रभाव द्वोता हुआ जीब श्राश्रवों से निबृत्त होता हे। 


इसी अर्थ का कलश कहते हैं--- 
इत्येव विरचय्य संप्रति परद्वव्याश्नित्वत्ति परां 
स्व विज्ञानघनस्वभावमभयादास्तिप्त वानः परम्‌ । 
अज्ञानोत्यितकत कमकलनात्‌ क्लेशामिगृत्तः 
ज्ञानीभूत इतश्रकास्ति जगतः साक्षी पुराणः पुमान्‌ ॥ 
अथ-- पूर्व कथितरूप से भेदज्ञान द्वारा आश्रवों से निधृत्त हुआ जीव, अपने विज्ञानघन- 


ध्८ निजानन्दीयटीकासहितः । [ कठ कर्म 
स्वभाव को प्राप्त करता हुआ अज्ञान के कारण उत्पन्न हुए कठ कम की भ्रशृत्ति से रहित सब 
क्ेशों से छूटकर शुद्धज्ञानस्वरूप से स्वयं प्रकाशमान होता है । 

ज्ञानी आत्मा किस तरह पहचाना जा सकता है, इसे अप्रिम गाया से कहते हैं-- 


कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणाम । 
» .णकरेई एयमादा, शो जाणदि सो हवदि णाणी ॥ ७५ ॥ 


कर्मनोकमंणोर्वेत्ति परिणाम करोति न । 
आत्मानं भावयन्नेव ज्ञानी मवति चेतनः ॥ ७५ ॥ 
भाषा्थ-- जो जीव इस कर्म के परिशाम को तथा नोकमे के परिणाम को नहीं करता 
है, किन्तु स्वसवेदन ज्ञानसे शुद्धात्मा को जानता है, बह ज्ञानी होता है। 
विशेषा्थ-- जैसे घड़े का और मिट्टी का व्याप्य ज्यापकभाव सम्बन्ध होने से कठ कर्म 
भाव होता है, उसी तरह पुदूगल का भी कम के रागद्वपादि अन्तरंग परिणाम के साथ तथा 
नोकम के स्पर्श रसादि बहिरग परिणाम के साथ व्याप्य व्यापकभाव सम्बन्ध होने के फारण 
कठ कम भाव होता है किन्तु आत्मा का पुदूगल या पुदूगल परिणाम के साथ, तत्स्वरूप न होने 
के कारण व्याप्य व्यापकभाव नहीं है, इसलिये उनका परस्पर कठ कर्म भाव नहीं द्वो सकता, 
ऐसा जो जानता है वही ज्ञानी होता है, और क्ठ कर्म भाव रहित होकर ज्ञाता, रष्टा जगत्‌ का 
साक्षी मान्न होता है । इसी अर्थ का कलश कहते हैं-- 
१] भवेन्ने 
व्याप्यव्यापकता तदात्मनि मवेन्नवातदात्मन्यपि 
.. ३, ९ 
व्याप्यव्यापकमावसंभवमृते का कृत क्मेस्थितिः । 
इत्युदमविवेकधघस्मरमहों भारेश भिदंस्तमों 


ज्ञानीयूय तदा स एप लसितः कठ त्वशृन्यः पुमान्‌ ॥ 
व्याप्य व्यापकभाव तत्स्वरूप में ही होता हैे। अतत्स्वरूपों में कभी नहीं होता। 


ओर व्याप्य व्यापक भाव सम्बन्ध के बिना कत कर्म भाव की सम्भावना ही कहाँ हो 
५ 


सकती है? इस तरद्द विवेक से अज्ञानरूपतम का नाश करता हुआ ज्ञानी कह त्व रहित 
शोभायमान होता है | 


अर रा ए्‌ बे 
रे पौद्गलिक कम को जानने वाले जीबों का पुदूगल के साथ कठृ कर्म भाव होता है, या 
नहीं ? इसको अग्रिम गाथा से कहते हैं--. 


ण वि परिणमइ ण्‌ गिण्हइ उप्पज्जइ ण परदव्वपज्ञाये । 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्म॑ अणेयविहं ॥ ७६ ॥ 
न परद्रव्यपर्याये तदाकारेण जायते । 


जानन्नपि न गृद्धाति पुदूगलकरम चामितम्‌ ॥| ७६ ॥ 


भाषार्थ-- क्ञानी अनेक प्रकार के पुदुगल्द्॒व्य पर्योयो को 
द्रव्य पयाया को जानता हुआ भी, परद्रन्य 
पयोयो मे न परिणमता है, न उनको ग्रहण करता है | ह 


अथोत्‌-- 


अधिकार: २ ] समयसारः । ४६ 


विशेषाथ-- पुद्गल कमंको जीव जानता है, तो भी उसके साथ उसका कठ कमभाष 
नहीं है। क्योंकि कम तीन प्रकार का दै- प्राप्य, विकाय और उत्पाद । प्राप्य वह दे जो परिणामरूप में 
स्वयं परिशणीमत दो | यथा “घट सृत्तिका” | विकाये “दूध से दही ” | नि्षेत्यं, यथा “तिक्ष से 
तैज्ञ” जीव उन तीनों तरह से पुदूगलरूप परिणमन नहीं करता, अतः जीव का पुदुगल्द्रव्य के 
साथ कठ फर्म भाव भी नहीं हो सकता | ऐसा जो जानता है उसका कठ कम भाव सम्बन्ध केसे हो 
सकता है ? अथोत नहीं हो सकता । 
अपने परिणाम को जो जीव जानता है उसका पुदूगल के साथ कठ कर्ममाव होता है 
कि नहीं १ इसका उत्तर देते हैं-- 
ण॒वि परिणमइ ण गिहुइ उपज्जद ण परदव्वपज्जाये । 
णाणी जाणंतो वि दु सगपरिणामं अणेयविहं ॥ ७७ ॥ 
न परद्रव्यपर्याये न तद्र पेउपि जायते | 
जानश्मपि न ग्रह्माति, परिणाम निजात्मनः ॥ ७७ ॥ 
आपषार्थ-- झ्लानी अपने अनेक श्रकार के परिणामों को जानता हुआ भी, परद्रव्य के 
पयोयो मे न तो परिशमता है, न उनको ग्रहण करता है और न उत्पन्न होता है | इसलिये उसके 
साथ कती कमंभाव नहीं दै । 
विशेषार्थ-- पूववत्‌ हे । 
पुद्गलकम के फल को जानते हुए जीव का पुदूगल के साथ कतो कमंभाव है, या नहीं ? 
इसका उत्तर देते हैं-. 


ण॒वि परिणमइ ण जिड्ढड्‌इ उप्पञ्जइ णपरदव्वपज्जाए 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्मफलमणंतं ॥ ७८ ॥ 
न परद्वव्यपर्याये तदाकारेण जायते । 
जानभ्षपि न गृह्माति ज्ञानी कमंफलानि वे ॥ ७८ ॥ 


भाषाथ-- ज्ञानी अनन्त पुद्गलकर्म फलों को जानता हुआ भी परद्रव्य पयांयों में न 
परिणत द्ोता है, न कुछ प्रहण करता है ओर न उत्पन्न होता है। इसलिये उसके साथ कतो कर्म- 
भाव नहीं है । 

बविशेषार्थ-- पूरवत । 

जीब के परिणाम को तथा अपने परिणाम को और परिणाम के फल को जो नहीं 
जानता ऐसे पुदुगल द्रव्य का जीव के साथ कतृ्‌ कमंभाव है, या नहीं ? इसका उत्तर देते हैं-- 

ण॒वि परिणमदि ण शहदि उप्पलदिण परदव्वपत्ञाएं। 
पुग्गलद॒व्वं॑ पि तहा परिणभइ स एहिं भावेहिं ॥ ७६ ॥ 
न परद्॒व्यपर्याये पुद्गलश्रापि जायते। 
परिणमति वे नित्य॑ स्वकेमांबिथ निश्च यात्‌ ॥ ७९ ॥ 


५० निजानन्दीयटीकासहित: । [ कठ कम 


भाषार्थ-- पुदूगलद्रज्य भी इस्री तरह परद्रव्य पर्यायो मे न परिणमन करता है, न कुछ 
अहण करता है और न उत्पन्न होता है, किन्तु अपने भावों से ही परिसश्तत द्ोता हे। इस सरह 
पुदूगल का भी ज्ञीव के साथ करत कमभाव नहीं होता । 
पूर्वोक्त अर्थों का संक्तिप्त वर्सन कलश द्वारा करते हैं-- 
ज्ञानी जानन्नपीमां स्वपरपरिणति प्रुदूगलश्राप्यजानन्‌ 
व्याप्तृव्याप्यत्वमंतः कत्नयितु मसहो नित्यमत्यंतमेदात्‌ । 
अज्ञानात्कत कर्श्रममतिरनयोर्माति तावन्न यावदू 
विज्ञानाश्िश्र कास्ति क्ररचवददयं मेदगमुत्पाथ सचः ॥ 
ज्ञानी अपनी तथा दूसरे की परिणति को जानता हुआ परिणत होता है तथा पुदूगल 
नहीं जानता हुआ प्रदृत्त होता हे ये दोनों पररपर अन्तरंग व्याप्य व्यापक भाव को भ्राप्त करने में 
असमथ हैं। क्योंकि दोनो परस्पर जड़ चेतनरूप होने से अत्यन्त भिन्‍न हैं। अज्ञान से इन दोनों 
की कठ कमबुद्धि तभी तक रहती है, जब तक भेदक्ञान फो उत्पन्न करने वाला ज्ञान उत्पन्न 
नहीं होता है । ॥॒ 
निश्चयनय से जीव और पुद्गल का कत कमभाव नहीं होता अब यह बताते हैं-- 


जीव परिणामहेदुं कम्मत्तं पुग्गला परिणमंति | 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जीवो बि परिशमई ॥ ८० ॥ 
ण वि कुव्बइ कम्मगुणे जीवो कम्मं तहेव जीवगुणे । 
अण्णेण्णणिमित्तेण दु परिणामं जाण दोण्हं पि॥ ८१॥ 
एदेण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 
पुग्गलकम्मकयाणं ण दु कत्ता सव्बभावाणं ॥ ८२ ॥ 

चित्परिणाम माश्रित्य कमंत्व॑ यान्ति पृदूगलाः । 

एवं कमनिमित्तेन परिणमति चेतनः ॥ ८० ॥ 

कर्यात्कमंगुणान्‌ जीवः कमंजीवगुणांथ न | 

अत्राउन्योन्यनिमित्तेन परिणामों दयोरपि॥ ८१ ॥ 

आत्मा स्वकेन भावेन कर्तास्मात्कारणादिह । 

सबवेपृदूगलभावानां कर्ता भवति नेव सः ॥ ८२॥ 


भापा4थ-- पुदूगल्न, जीव के परिणाम निमित्त से कमंत्व को परिणत होता है और जीव 
भी पुदूगल कर्म के निमित्त से कमंत्व का परिणत द्वोता है । 
यद्यपि जीब कम गुणो को नहीं करता ( अथोत्‌ तद्रप परिणमन नहीं करता ) न कम ही 


जीब गुणों को करता है, किन्तु अन्योन्य अथोत्‌ परस्पर के निम्मि ड 
ये ४. (३ त्त से 
जानना चाहिये।... हा ही दोनों का परिशमन 


अधिकारः २ ] समयसारः । ५१ 


इस प्रकार आत्मा अपने आत्मीय भावों ( गुणों ) की अपेक्षा से ही कतो कद्दा जाता 
है, पुदूगलकर्म के भावों को आपेत्ता से वह कठो नहीं होता है 
विशेषार्थ--- तात्पय यह है, कि जीव पशिशाम को निमित्त बनाकर पुद्गल,, कमत्वरूप 
से परिणमन करता है ओर पुद्गल कम को निमभिस बनाकर जीव भी परिणमन करता है। 
इस लिये जीव परिणाम ओर पुदूगल परिणाम में परस्पर देतुता दे । किन्तु जीव और पुदुगल 
का परस्पर व्याप्य व्यापक भाव नहीं होने ले कतठ कर्ममाव नहीं बन सकता | हां! परस्पर 
निमित्तमात्र बन सकते हैं। मिट्टी मैसे घड़े को करती है, उसी तरह जीब अपने भावों का कतो 
है। किन्तु जैसे मिट्टी से कर्पड़ा नहीं बनता, उसी प्रकार आत्मा परभावषों का कतो नहीं हो सकता । 
इन्ही भाषों को योगसार में निम्नरूप से कहा! गया है-- 
सरागं जीवमाश्रित्य कमत्व॑ यान्ति पुदूगलाः | 
कर्माण्याश्रित्य जीबो5पि सरागत्वं प्रष्यते ॥ 
कर्म वेत्कुरुते भावों जीव कर्ता तदा कक्षम | 
न किचित्कुरुते जीवो दित्वा भावं निज परम्‌ ॥ 
कोपादिभिः छृत-करमम जीवेन कृंतमुच्यते । 
पदातिभिजितं युद्ध जिर्त भूपतिना यथा ॥ _ 


| (योगसार अ० २-३१-३४) 
अथोत-- 


गगादि युक्त जीव को आधार बनाकर पुदूगल कर्मत्व को प्राप्त करता है. और कर्मों 
का आभ्रयण करते हुए जीव भी राय भाव को प्राप्त होता है । 

यदाँ यदि रागद्वेषादि जीव के भाव दी कर्मों को करने हैं तो माब हीं कर्मों की उत्पत्ति 
में कारण हो सकते हैं। जीब केसे फतों द्वो सकता है। क्योंकि ज्लीथ तो अपने मा्ों को छोड़कर 
दूसरे भावों को कभी नहीं करता है । 

झआतः क्राधादि भाव से किया गत कम दी जीव से किया गया कदलाता है, जैसे सेना 
से जीता हुआ युद्ध राज़ा से जीता हुआ कद्दा जाता है । पूर्वोक्त श्रमा्ों से यही सिद्ध हुआ कि 
जीघ का अपने परिणाम के साथ ही कठ कमंभाव व भोक्त भोग्यभाव दे अन्य के साथ नहीं है। 


पूर्वोक्त बिषय को पुनः स्पष्ट करते हैं--- 
शिच्ठछय णयस्य एवं आदा अप्पाणमेवहि करेदि । 
वेदयदि पुणो तं॑ चेब जाण अत्ता दु अत्ताणं ॥ ८१॥ 
करोस्यात्मा निजात्मानं तं॑ च वेदयते पुनः । 
क॒त्‌ कर्मादिभाव तु चैवं जानीदि निश्चयात्‌ || ८३ ॥ 
भापार्थ-- निश्चयनय से आत्मा अपने को द्वी करता है व अपने को द्वी अनुभव करता 
है ( भोगता है ) हे शिष्य ' तुम ऐसा जानो । 
विशेषार्थ-- जैसे समुद्र की तरंगों के उठने में तथा विलीन होने में हवा का चलना 


भर न चलना क्रमशः निमित्त द्वोता है, किन्तु हवा के साथ समुद्र का व्याप्य व्यापकभाव नहीं 
दोने के कारण समुद्र ही स्वय अन्तव्योपक होकर उत्तरग निस्तरगरूप अपनी अबस्थाश्रो का 


४२ निजानन्दीयटीकासद्दितः। [ कठ कम 


कतो बना हुआ दीखता है, दूसरा नहीं । उसी प्रकार आत्मा की ससंसार ओर निः सुंसार 
अवस्था में पुदृगल कर्म के निमित्त होने पर भी पुदूगल कम के साथ आत्मा का व्याप्य व्यापक- 
भाव नहीं होने से आत्मा को ही स्वय अपना कतो भोक्ता मानना चाहिये दूसरे को नहीं। 


आगे व्यवहार को दिखाते हैं-- 
ववहारस्स दु आदा पुग्गलकम्म करेइ णेयविहं । 
त॑ चेव पुणो वेयइ पुग्गलकम्मं अण यविहं ॥ ८४ ॥ 
करोति शतश्यः कर्म व्यवह्ारेण चेतनः । 
वेदयते पुनस्तल्च बहुपुदूगलकम सः ॥ ८४ ॥ 


भाषार्थ-- व्यवहारनय से आत्मा अनेक प्रकार के पुदूगल कर्मों को करता है तथा 
अनुभव करता है ( भोगता है ) 

विशेषार्थ-- जैसे घढ़े का उपादान कारण वास्तव में मिट्टी ही है, तथापि अनादिकाल 
से लोक में व्यवहार है, कि कुम्हार घड़े को करता है भर जल घारण या उसके मूल्य को भोगता 
है। इसी तरह कर्मवर्गशा््रों का वास्तविक उपादान कारण पुद्गलद्गव्य ही है | किन्तु अनादिकाल 
से अज्ञानियों का ऐसा व्यवहार है कि जीव ही इन कर्मों का कतो व भोक्ता है । 

आगे इस व्यवद्दार में दोष दिखलाते हैं-- 


जइ पुग्गलकम्ममिणं कुठबइ त॑ चेव वेयहे आदा । 

दो किरियाविदिरित्तो पसज्जऐे सो जिणबमयं ॥ ८५ ॥ 
आत्मा पुदूगलकर्मेंद बेदयते करोति चेत्‌ । 
दिक़्रियाव्यतिरिक्तो 5तो जिनावमत एवं सः)॥ ८५ ॥ 


भाषाथे-- यदि आत्मा इस पुदूगलकम को करे और अनुभव भी करे तो आत्मा उन 
वोनो क्रियाओं से अव्यतिरिक्त अथीत्‌ अभिन्‍न होजाय । किन्तु यह जिनदेव को मान्यता नहीं है । 


विशेषाथ-- तात्पय यह है, कि इस लोक में जितनी क्रियायें हैं, वे सभी परिणामरूप 
होने से परिणामी से अभिन्‍न हैं । कोई भिन्‍न वस्तु नहीं है। इस तरह क्रिया और क्रियाबान के 
अभेद सिद्ध होने पर यदि आत्मा जैसे अपने भावों का कतों और भोक्ता है, उसी तरह पुदूगल 
कर्मों का भी कतो भोक्ता माना जाय, तो पुदूगल कर्मों के साथ भी उसका भेद नद्दी रहेगा। इस 
स्थिति में एक ही जीव अनेक द्रव्यरूप से अपने को देखने के कारण अ्रथोत्‌ अनुभव करने के 
कारण द्विक्रियावादी मिथ्याटष्टि होगा, किन्तु यह जिनदेव को अभिमत नहीं है । 


खे हैं दोनो क्रियाओं को अनुभव करने बाला मिथ्याटष्टि कैसे है ? इसका आगे स्पष्ट बर्णन 
करते हँ-- 


जह्या दु अत्तभाव॑ पुग्गलभावं च दोवि कुव्व॑ंति । 
तेण दु मिच्छादिट्टी दो किरियावादिणों हुंति ॥ ८६ ॥ 


अधिकारः २ ] समयग्रसारः । ५३ 


जीवपुद्ससभावानां कर्तात्मेति वदन्ति ये । 
दिक्रियावादिनस्तावत्ते मिथ्याच््टयो मता। ॥ ८5 ॥ 


आवयाथ-- आत्मा, पुदूगल भावों का तथा आत्मभावों का दोनों का कतो है, ऐसा जो 
मानते हैं थे चेशनायेसन करियाद्यवादी होने के कारण मिथ्याशष्टि हैं । 


विशेषाथ-- द्विक्रियाबादी को मिथ्यादृष्टि कहने में कारण यह है, कि जैसे कुम्हार 
अपने परिणाम को उपादानरूप से करता है, वेसे ही यदि घथ्को भी उपादानरूप से करे, तो 
परिणाम से परिणामी का अभेद होने के कारण कुम्हार अचेतन ( जड़ ) घटरूपता को अ्राप्त हो 
जायगा और पुदूगल ( अचेतन घट आदि ) जीवरूपत्व को प्राप्त होजायगा । जोकि परम असंगत 
है। अ्रतः एक द्रव्य से दो भिन्‍न मिन्‍न परिणासको मानने वाले मिथ्यादृष्टि माने गये हैं. । इन्दीं 
भावों को आगे छः कलशों मे स्पष्ट करते हैं--.. 

यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्त तत्कमम । 

या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍ने न वस्तुतया ॥ १ ॥ 

एकः पारिणमते सदा परिणामों जायते सदेकस्य । 

एकस्य परिणतिः स्थादनेकम प्येकमेव यतः ॥ २ ॥ 

नोभी परिणमतः खलु परिणामों नोभयोः प्रजावेत । 

उभयोन परिणतिः स्यादनेकमनेकमेव सदा ॥ ३ ॥ 

नेकस्य दि कर्तारी दो स्तो दं कमी न चैकस्य । 

नेकस्य च क्रिये द. एकमनेक यतो न स्थात्‌ ॥ ४ ॥ 

आसंसारत एवं धावति पर छुर्वे 5द्मित्युथके 

दुर्वारं ननु मोहिनासिद महाहंकाररूपं तमः । 

तद्भूता्थपरिग्रहेश बिलयं यद्यकवारं व्रजेत्‌ 

तत्कि ब्लानधनस्य बंधनमहों भूयों भवेदात्मनः ॥ ५ ॥ 

आत्मभावान्करोत्यात्मा परभावान्सदापरः | 

आत्मैवद्यात्मनो भावाः परस्यः पर एवं ते ॥ ६ ॥ 

अथ-- (१) जो परिणमता है वद्द कतो है और जो परिणशास है. बह कर्म हे ओर 
जो परिणति है, बह क्रिया है । अ्रतः वस्तुतः तीनो भिन्न नहीं हैं । 
हि (२) वस्तु अकेला दी परिशमता है, परिणाम भी एक का ही होता है परिणति 
क्रिया भी एक की ही है, क्‍योंकि अनेक पयोगों को प्राप्त हुआ द्रव्य 
बस्तुत: भिन्‍न नहीं है, एक ही है । 

(३) दो द्रव्य मिलकर नहीं परिणमते और दो द्वव्यों का एक परिणाम भी 
नहीं होता। तथा दो द्रव्यो की एक परिणति भी नही होती, अतः जो अनेक 
द्रब्य हें वे अनेक ही हैं, एक नहीं होते । 

(४) एक द्रव्य के दो कतो नहीं होते, न एक द्रब्य के दो कम होते हैं । इसी 


५४ निजानन्दीयटीकासहित: । [ कठ कर्म 


तरह एक द्रब्य की दो क्रियायें भी नहीं होती । बह्वोंफि एक द्रव्य अनेक 
द्रन्यरूप नहीं होता । | 

(५) इस संसार में अज्ञानी जीवों का “ मैं परद्रव्यों को करता हूं” ऐसा 
परद्रज्य के कतोपने का महाहकाररूप अज्ञानान्धकार अनादिकाक्ष से 
चला धारहा है। जोकि अत्यन्त दुनिवार है, किन्तु वह थदि परमार्थतत्व 
की उपलब्धि से एकबार भी नष्ट होजाय, तो क्या फिर इस ज्ञानधन 
आत्मा का पुनः बंधन हो सकता है ? अथात्‌ नहीं हो सकता। 

(६) झआात्मभाषों को ही आत्मा करता है, परभावों को पर ही करता है। आत्मा 
ही श्रात्मा का भाव हे, पर नहीं। इसी तरह परद्रन्य का भाव भी पर ही 
है, आत्मा नहीं । 

क्रियावादी मिध्यारष्टि क्यों हैं, अरब यह बताते हैं--- 


मिच्छ॑तं पुण दुविहं जीवमजीवं तहेच अण्णारां । 

अविरइ जोगो मोहो कोहाईया इसमे भावा ॥ ८७ ॥ 
मिथ्यात्व॑ द्िविध॑ श्रोक्त जीवाजीवग्रमेदतः । 
योगाविरतिमोहाद्यास्तेडपि च द्विविधा मताः ॥ ८७॥ 


भाषाथ-- मिध्यात्व जो कद्दा गया था वह दो प्रकार का है। एक जीव भिध्यात्व दूसरा 
अजीब मिथ्यात्व | इसी प्रकार अज्ञान, अविरति, योग, मोह, क्रोधादि, कपायभाव ये सभी जीव 
और अजीब के भेद से दो दो प्रकार के हैं। 

._ , पिशेषार्थ-- मिध्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि जो भाष हैं थे प्रश्येक मयूर ओर 
दपण की तरह जीव और थ्जीव से भावित होने के कारण जीवरूप भी हैं. यौर अजीवरूप 
भी हैं। जैसे मयूर के नीले, काले, हरे, पीले आदि वर्णरूप भाव हैं, वे डर के निजश्वभाव से 
भाषित होने पर मयूर ही हैं। झोर दपण में जो उन बर्णों के प्रतिविम्ध हैं, वे दर्षण की 
स्वच्छता निम्ञता के विकारमात्न से भावित होने पर दपण भी हैं। किन्तु मयूर झोर वपण की तो 
परस्पर धत्यन्त मिन्नता ही हे | इसी तरह मिध्याइशेन अज्ञान आदि सभी भाव अजीब के 
द्रष्यस्वभाव अ्रचेतनरूप में भावित होने पर अजीब हैं तथा चेतन्य के विकारमात्रूप जीयपने से 
भावित होने पर जीव भी हैं । 


आगे जीव और अजीब के भेद को स्पष्ट करते हैं-- 

पुग्गल कम्मं मिच्छं जोगो अविरदि अणाणमज्ज़ीवं । , 

उवश्योगो अण्णाणं अधिरइ मिच्छ॑ च जीवो दु॥ ८८ ॥ 
पुदृभलकर्म मिथ्यात्व योगो5विरतिरित्यचित्‌ । 


लिमबृतं च चित ॥ ८८ ॥ 


भाषाथ-- पुद्गलकर्मरूप मिध्यात्व अज्लान, अविरति, योग ये 
! / योग ये श्रजीव हैं । और 
उपयोगरूप भिथ्यात्य, अज्ञान, अबिर्रात ये जीव हैं। रु 


अधिकार; २ ] समयसारः । ५५ 


विशेषा्थ-- जो मिध्यात्व, अज्ञान, अविरति आदि अजीव हैं वे अमूर्त चेतन्य परिणाम 
से भिन्न पुदूगक्ञकर्म हैं, झौर जो मिथ्यादशेन, श्ज्ञान, अविरति आदि जीब हैं वे मूर्तिक 
पुदूगलकर्म इक चतन्य परिणाम के बिकार हैं। 

मिथ्यादशेनादि चैतन्य परिणाम के विकार कैसे हैं ? इसे कहते हैं--- 

उव्लोगस्स अणाई परिणासा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 


मिच्छत्तं अण्णाण' अविरइभावों य शायठवो .॥ ८६ ॥ 


परिणामासत्रयः सन्ति मोहयुक्तस्य चात्मनः | 
मिथ्यात्व॑ च तथाज्ञानं तृतीयाऊविरतिस्तथा ॥ ८९ ॥ 
भाषार्थ-- मोहयुक्त आत्मा के मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति ये अनादि तीन परिणाम 
जानने चाहिये । 


विशेषाथ-- यद्यपि शुद्ध निश्चयनय से यह आत्मा शुद्धबुद्ेकस्वभाव है, तथापि 
अनादि काल से मोहनीय आदि कर्मों के कारण इस जीब के मिश्याश्रद्धान और अज्ञान तथा 
असयमरूप तीन परिणामों के विकार होने सम्भव हैं, अतः जीव का निजशुद्धरूप उपादेय है 
ओर मिध्यात्वादि विकारीभाव हेय ( त्यागने ) योग्य है | क्योंकि इस जीव का हित अपने शुद्ध 
भावों के अनुभव करने में ही दे । 

आगे झ्ात्मा को मिथ्यात्वादि त्रिविध परिणाम का कता बताते हैं--.- 


एदेसु य उपओगो तिविहो सुद्धो णिरंजणो भावों । 
जं सो करेह् भावं उवश्योगो तस्स सो कत्ता ॥ ६० ॥ 


एतेषपू चोपयोगस्तु त्रिविधःस्यान्षिरओ्जनः । 
य॑ं य॑ं झरोति भाव॑ सः कर्ता तस्यास्ति तत्वतः ॥ ९० ॥ 
भाषाथ--- उदयागत मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति इन तीनों नि्िसों के होने से उपयोग 
( आत्मा ) शुद्धनय से एक शुद्ध निरक्षन होने पर भी मिथ्यात्व अज्ञान अबिरति इन तीन प्रकार 


के परिणाम वाला द्वोता है | बह आत्मा इन तीनों में से जिस जिस भाव को स्वयं करता है, उसी 
का फतो द्वोता है । 


विशेषार्थ-- पहली गाथा में कद्दे हुए जो उपयोग के तीन परिणाम विकार हैं, उनके 
निमित्त से उपयोग तीन प्रकार का होकर अज्ञानवश कठ त्व भाष से युक्त होकर इन मे से आत्मा 
जिस भाव को करता है बह उसी का कतो होता हे, द्रव्यकर्म का कतो नहीं होता । 


आगे आत्मा के तीन प्रकार के परिणाम बिक्ारों का कतो होने पर पुदूगलद्रब्य आप 
ही कर्मरूप होकर परिणमते हैं, इसको कहते हैं-- 


ज॑ कुणइ भाषमादा कत्ता सो होई तस्स भावस्स । 
कम्मत्तं परिणमए तम्हि सय॑ पोग्गलं दव्वं ॥ ६१ ॥ 


श्‌ निजानन्दीयटीकासहितः । [ कठ कम 


"+. तसुंय भाकस्य कर्ता स मावमात्मा फरोति यम्‌ | 
कमंत्व॑ पुद्गला यान्ति तस्मिन्‌ कतरि वे स्वयम ॥ ९१ ॥ 

भाषा्थ-- आत्मा जिस भाव को करता है, उस भाव का कतों द्ोता है। आत्मा के 
कतो होने पर पुदूगल द्रव्य श्रपने आप कमंरूप से परिणमते हैं । 

विशेषा्-- आत्मा शुद्धस्वभाव से च्युत होकर जिस मिथ्यात्यादि बिक्रत परिणास 
को करता है ( अथौत्‌ जिस भाव में परिणत होता है ) उसी भाव का धह कतो द्वोता है। कठ त्व 
युक्त आत्मा के निर्मित्त होने पर पुदुगल द्रव्य स्वयं ही ( अपने आप ) कर्मत्वेन परिणमन करता 
है। जैसे कि सॉप के विष को उतारने वाले ( गरुड़ के मन्त्र को जानने वाले ) पुरुषों का मन्त्र 
ध्यान परिणत होने पर दूर देशस्थित सविष पुरुष का विष, स्वयमेव दूर द्योजाता है । शआ्आशय 
यह निकल्षा, कि कतो श्रात्मा और कर्म पुदुगल्ल द्रव्य में परस्पर निमित्त नेमित्तिक भाव होने पर 
भी कती दोनों अपने अपने भाव के ही हैं। 

छाज्ञान से ही कम होता है इस तात्पर्य को कहते हैं-- 


परमप्पाण' कुव्वं अप्पाण' पि य पर करितो सो । 
अण्णाणमओ जीवबो कम्माण' कारगो होदि ॥ ६२॥ 


आत्मानं च पर कुबंन परश्ास्मानसेव वा । 


जीवोज्ञानमयः कर्ता भवति फर्मणां ध्रुवम्‌ ॥ ९२ ॥ 

भाषाथ-- अज्ञानी जीध आत्मा को पर और पर को आत्मा करता हुआ कर्मों का 
कारक होता है । 

विशेषार्थ-- यह आत्मा अज्ञान के कारण अपने ओर दूसरे का भेद न जानता हुआ 
पर फो ( अथोत्‌ पर द्रव्यादि को ) आत्मा और आत्मा को पर करता हुआ ज्ञानी होकर कर्मों 
का कतो होता हे। जैसे कोई पुरुष शीतोष्णरूप पुदूगल परिणामावम्था और शीतोष्णानुभव 
के एकत्वाध्यासवशात्‌ दोनों के भेद को न जानता हुआ “मैं शीत हू” “मैं उष्ण हू” इस प्रकार 
शीतोष्ण परिणति का कर्ता होता है उसी तरह जीव भी अपने शुद्धात्मानुभूति से भिन्‍न उदयागत 
पुदूगल परिणामावस्था और तन्निमित्तक सुखदुःखानुभव को आरोपित एकत्वाध्यवसाथ के 
कारण परद्रज्य ओर आत्मा के रागादि विकल्प शून्य स्वसंवेदन ज्ञान के न होने से आत्मा और 
परद्॒ज्य के भेद को न जानता हुआ “ मैं सुखी हूँ” “ मैं दुःखी हूँ”? इस प्रकार परिणमता हुआ 
कर्मों का कर्ता होता है । 

ज्ञान से कर्म नहीं होता है इसे आगे कहते हैं- 


परमप्पाणमकुठ्वं॑ अण्णाणं पि य परं॑ अकुव्वन्तो । 
सो णाणमऊ जीवो कम्मांणामकारओ होदि ॥ ६३ ॥ 
अकुव न्परमात्मानमात्मानं च पर॑ तथा । 
सच ज्ञानमयों जीवः कमेणां नेव फारकः ॥ ९३ ॥ 


भावार्थ-- जो जीव, परद्रव्य को आत्मा नहीं करता न आत्मा को पर 
र ही करता 
वह ज्ञानी जीब कर्मों का कतो नहीं होता है । हे 


अधिकार! २ ] समयसारः । ५७ 


विशेषार्थ-- निर्मल अथोत्‌ शुद्ध आत्मानुभवरूप भेवविज्ञानी जीव, कर्मों का कतों 
नहीं होता । जैसे किसी पुरुष को, शीत, एष्णादि प्रुदूगल की परिणामाबस्था है और तथा 
बिघ शीतोष्णानुभव इन दोनो से आत्मा भिन्न है. ऐसा ज्ञान होजाता है, तब बह पुरुष “ मैं शीत 
हूँ” में उच्ण हूँ” इस प्रकार की परिणति का कतो नहीं होता । उसी तरह जीब भी अपनी 
शुद्धात्मानुभूति से भिन्न पुदूगल की परिणामावस्था और तन्निमित्तक सुखदुःखानुभव से आत्मा 
को प्रथक जानकर इस प्रकार के ज्ञान के अभ्यास से आत्मा और पर का भेद विज्ञान प्राप्त कर 
लेने पर आत्मा, रागट्रपमोहपरिशामों को नहीं करता हुआ कर्मों का भी कतो नहीं होता। 
अतः यह सिद्ध होगया, कि ज्ञान के होने पर कम नहीं होता और न कतो होता है । 

साराश-- यह है कि र/गह्पसुखदुःखादिक अवस्थाओ को ज्ञान से भिन्‍न जाने 
८ कि जैसे पुदूगल की शीतोष्णादि अवश्थाएं हैं उसी प्रकार रागद्वेषादि भी पौद्गलिक हैं” ऐसा 
भेदविज्ञान होने पर अपने को ज्ञाता, दृष्टामात्र समझे, तथा रागादि व सुखदुःखादि को पुदूगल 
का बिकार जाने । ऐसा होने पर आत्मा इनका कतो नहीं होता | 


अशज्ञान से कर्म केसे उत्पन्न होते हैं ? इसका उत्तर आगे देते हैं-- 


तिविहो एसुबओक्मा अप्पवियप्पं करेइ कोहोंह । 
कत्ता तस्सुवओगस्स होइ सो अत्तभावस्स ॥ ६४ ॥ 


त्रिविधश्नोपयोगो 5यं करोत्यात्मविकल्पकस्‌ । 
कर्ता तस्योपयोगस्य चात्ममावस्य तेन सः ॥ ९४ ॥ 
भाषाथं-- यह तीन प्रकार का उपयोग “में क्रोधस्वरूप हूँ” ऐसा असद आत्म- 
विकल्प करता है इसलिये उस अपने क्राधादि उपयोगभाष का कतो होता है । 
बिशेषा्थ-- उपयोग लक्षण आत्मा, सामान्यतः एक ज्ञानरूप ही है। किन्तु विशेषतः 
सबविकार चेतन्य परिणाम के भेद मिथ्यादरोन, अज्ञान, अधिरति इन तीन रूपों को प्राप्त होकर 
अपने ओऔर पर के भेद को न जानने के कारण अपने निर्विकल्प स्वरूप से भ्रष्ट होकर " मैं क्रोधा- 
दि हूं” इस प्रकार के आस्मबिकल्प को उत्पन्न करता है । और उसी अपने क्रोधाद लक्षण 
उपयोग भाव का कतो होता है । यहाँ क्राध उपलक्षण है अतः लोभ मोह, राग, छेषादि भाषों का 
भी कर्ता होता है ऐसा सममना चाहिये | इस तरह अज्ञानी जीव ही कतो होता है, और उसके 
कर्ता होने पर बे अज्ञानभाव उसके कम होते है श्रतः सिद्ध हुआ, कि अज्ञान से ही कर्म होता है | 
डपयोग लक्षणात्मक जीव इसी तरह धमोदि आत्मविकल्पो को भी करता हे, इसे 
आगे दिखाते हैं-- 


तिविहो एसुबओगो अप्पवियप्पं करेइ धम्माई। 
कत्ता तस्सुवओगस्स होई सो अत्तभावस्स ॥ ६५ ॥ 


धर्मादात्मविकल्प॑ स उपयोगः करोति हि। 
कर्ता तस्यात्ममावस्य त्वात्मा मवति निश्रयात्‌॥ ९५॥ 
भाषार्थ-- पूर्बोक्त तीनो प्रकार का उपयोग, धमंद्रव्य भ्रादि आत्मविकल्पो को करता है 


श्८ निजानन्दीयटीकासदित: । [ कठ कर्म 


और उस उपयोगरूप अपने भावों का कतो, आत्मा द्ोता है । 


विशेषार्थ-- यह त्रिविध उपयोगरूप आत्मा, परद्रव्य और आत्मा के भेद को न जानता 
हुआ “मैं धमं हूं” “ में अधर्म हूं? “ मैं आकाश हूं” इत्यादि अनेक आत्मजिकल्पो को उत्पन्न 
करता है । “ मैं धर्म हूँ? इस प्रकार की भ्रान्ति से सोपाधिक चैतन्य परिणामरूप आत्मभावों 
का कर्ता होता है। अतः यह सिद्ध हुआ, कि कठ त्व का कारण भश्रज्ञान दी हे। 

पुनः इसी भाव को पुष्ट करते हैं-- 


एवं पराणि दव्वाणि अप्पयं कुणइ मंदबुद्धीउ । 
अण्णाणं अवि य परं करेह अण्णाणभावेण ॥ ६६ ॥ 
एवं पराणि द्रव्याणि फरोत्यज्ञों निज सदा । 
पर॑ चेव तथात्मानं मृढ़भावेन चेतनः ॥ ९६ ॥ 


भापाथ- पूर्वोक्त प्रकार से अज्ञानी जीव अज्ञानता के कारण ही परद्रव्यादिभावों मे 
आत्मबुद्धि भर आत्मा मे परबुद्धि करता है । 

विशेषार्थ-- “ मैं क्रोध हूँ”, “ मैं धर्म हूं? इत्यादिरूप से परद्रब्यो का आत्मा 
ओर आत्मा को परद्रव्य सममने वाला जीब, यद्यपि सबंदा सर्वथा असंग और शुद्ध चेतन्यरूप 
है, किन्तु अज्ञान के कारण ही सबिकार सोपाधि चेतन्य परिणामरूप से परिणमता हुआ तत्तत्‌ 
परिणामरूप आत्मभावो का कर्ता मालूम होता है । जैसे कि भूताविष्ट ( भोतिक उपद्रव युक्त ) 
कोई पुरुष अपने शरीर मे प्रवेश किये हुए भूतो से अपने को एक सममता हुआ बड़े बडे 
पत्थरों को ओर खंभो को हिलाने डुलाने लगता है। और भी अनेक भयह्कर क्रियाओं को करता 
हुआ उन उन क्रियाओ का कतो मालूम होता है, बस्तुतः बह उन अमानुषिक क्रियाओं का कतों 
नहीं होता । इसी प्रकार यह आत्मा भी अज्ञान से ही भाव्य भावकरूप आत्मभिन्नद्रव्य ओर 
झ्ात्मा को एक सममता हुआ दूसरे से झपना भेद नहीं जानता हुआ “ मैं क्रोध हूँ ” इत्यादि 
आत्मविकल्पो को उत्पन्न करता हुआ उन उन आत्मभावों का क॒तो मालूम पडता है । 

अ्रव यदि अज्ञान के कारण से ही कतृ त्व हुआ, ता सिद्ध यह होगया कि ज्ञान से कत्‌ त्व 
हट जाता है, इसे आगे कहते हैं-- 


एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयदूृहि परिकहिदो। 
एवं खलु जो जाणदि सो मुंचदि सव्वकत्तित्त ॥ ६७ ॥ 
कथितो उनेन कर्तात्मा शुद्धविद्धिजिनेशरे! । 


... मुआ्ञति स्वेकत्‌ त्व॑ य एवं वेचि साधकः ॥ ९७॥ 
भाषाथ-- पूर्वोक्त तीन गाथ/ओ के व्याख्यानरूप से निश्वयनय का जानने वाले मर्वज्ञो 


ने भ्ात्मा, अज्ञानभाव के कारण करता होता है, ऐसा कहा है। 
मं इस ग्रकार जो जानता है व 
सब कतोपने को छोड़ देता है। हे 


विशेषार्थ-- यह शआात्मा अज्ञानता के कारण ससार भ्रसिद्ध जो पुदूगलकरम और 
आत्म! का एकपना है उसका ही अनुभव करता दुआ निज और परके भेद को जानने की शक्ति 
से शूत्य सा होजाता है । और “में क्रोध हूं? इत्यादि श्रात्मतरिकल्पों को करता है | अतः 
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निर्विकल्प नित्य विज्ञानघन आत्मा से च्युत ट्वोकर बारम्बार अनेक विकल्परूप मे परिणमता 
हुआ कतो मालूस द्वोता है। और जब ज्ञान प्राप्त होता है तो अपने और परके भेद के जानने 
की शक्ति जागृत दोजाती हे | फिर यह अनादिनिधन आत्मस्वरूप का अनुभव करने लगता 
है ओर सममता है, कि श्रात्मा एक चेतन्यरसमात्र है, कषायादिभाव तो अनेक रस हैं । उनके 
साथ अपना एकपना नहीं है । ऐसा समझने पर उसका सब कठ त्व हट जाता है, और तब वह 
अकृत्रिम विज्ञानघनस्वरूपता प्राप्त कर लेने के कारण अकतो होता 

इसी भाव को आचाय कलरशो में कहते हैं-- 


अन्वानतस्तु सतृणाभ्यवहारकारी 

ज्ञान स्वयं किल भवश्नपि रज्यते यः । 

पीला द्धीक्षुमधुराम्लरसातिगृद्धथा 

गां दोगिध दृग्धमिव नूनमसो रसालम्‌ ॥ १ ॥ 
अज्नानान्मगठ्ष्णिकां जलधिया धावन्ति पातें मृगा 
अज्ञानात्तमसि द्रवन्ति श्जगाध्यासेन रज्जो जनाः 
अज्ञानाध विकल्पचऋरकरणाद्वातोत्तरंगव्धिव 
च्छुद्धज्ञाममया अपि स्वयममी कर्त्रीमवन्त्याकुलाः ॥ २ ॥ 


ज्ञानादिवेचकतया तु परात्मनोयों 

जानाति हंस इव वाःपयसी विशेषम्‌ | 
चेतन्यघातुमचलं स सदाधिरूढ़ो 

जानाति एवं हि करोति न किंचनापि ॥ ३ ॥ 


अथ-- (१) जो स्वय केवल ज्ञानस्वरूप होकर भी घास में मिले हुए अन्न को खाने 
वाल हाथी आदि पशुओ की तरह आत्मा और पुदूगल्ल कर्मों के सम्मिलित 
स्वाद में ही ्रानन्दित होते हैं, बे शिखरिन ( एक प्रकार का विशेषपेय 
द्रव्य ) के लोभ से गाय को दूहने बाले मूढ़ के समान हैं । 


(२) जैसे पवन के भोके से समुद्र नाना प्रकार के तरह्नो बाला होजाता है 
उसी तरह यह जीब श्रज्ञान के कारण ही क्राधादि अनेक विकल्पों को 
करता हुआ स्वय शुद्धज्ञानमय होने पर भी आकुल होकर क्रतों बनता हे । 
क्योकि अल्लान से क्या कया अ्रनथ नहीं होता ? अ्रज्ञान से ही मग, मृग- 
तृष्णिका को जल समभते हुए पीने के लिये दौड़ते हैं । तथा अ्रज्ञान के 
कारण ही मनुष्य अन्धकार मे रस्सी को भी साँप समभकर ढरते हैं। 


(३) जो जीव ह्लाप्त प्राप्त कर लेता हैं बह हंस की तरह पानी और 
दूध के भेद के समान अपने और पर के भेद को जान लेता है | इस 
तरद्द ज्ञानी जीव चेतन्यस्वरूपता में स्थित रहता हुआ केवन जानता है 


अथोत्‌ ह्वातामात्र होता हे कतो नहीं बनता हे । 


६० निजानन्दीयटीकासदितः । [' 


ववहारेण दु आदा करेदि घडपडरधाणि दव्वाणि। 
करणाणि य कम्मारि य नोकम्माणीह विविहाणि ॥ ६८॥ 


व्यवहारेण चात्माय करोत्येव घटान्पटानू | 
करणानि च कर्माणि नोकर्माणीह यानि वे ॥ ९८ ॥ 
भाषार्थ-- यह आत्मा व्यवहार से ही घट, पट, रथ इत्यादि वस्तुओं को करता है, तथा 
इन्द्रियादि करणो को और ज्ञानावरणादि कर्मों को एव सांसारिक अनेक प्रकार के शरीरादि नोकर्मों 
को करता है। 


०० पल. 
विशेषार्थ-- जैसे व्यवहारियों को यह आत्मा, आत्मविकल्प और व्यापार इन दोनों से 
कप म हि ट़्ठ 
घटपटादि परद्रव्यरूप बाह्य कर्मों को करता हुआ मालूम होता है, उसी तरह क्रोधादि परद्रव्यरूप 
समस्त आन्तर कर्मों का भी कर्ता प्रतीत होता है, ऐसा उनका भ्रम है । 


किन्तु यह ठीक नहीं है, यह आगे कद्दते हैं-- 
जइ सो परदव्वाणि य करिज्ज णियमेण तम्मऊ होज । 
तम्हा ण॒ तम्मऊ तेण सो ण तेसि हवदि कत्ता ॥ ६६ ॥ 


परद्रव्याणि कुर्याच्चेश्नियमात्तन्मयों भवेत्‌ । 
आत्मा न तन्मयस्तस्मात्तेषां कर्तास्ति नेव सः ॥ ९९ ॥ 
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भाषाथ-- आत्मा यदि परद्रव्यों को कर, तो नियम से परद्रव्यमय होजाय, किन्तु 
यह परद्रग्यरूप नहीं होता | अतः बह उनका कतो भी नहीं हो सकता । 


विशेषार्थ-- यदि यह आत्मा परद्रव्यरूप कम को करे, तो परिणामपरिणामिभाव के 
अभिन्‍न होने के कारण यह्‌ शआत्मा परद्रव्यरूप हाजाय । किन्तु यह परद्रव्यरूप नहीं है। 
यद्श्रिन्य द्रव्य अन्यद्रव्यमय होजाय तो द्रव्य का नाश ही होजाय | तन्‍्मय न होने के कारण 
व्याप्यव्यापक भाव से परद्रव्य का कतो भी आत्मा नही है । 


व्याप्यव्यापक भाव से कर्ता न हो ? किन्तु निमित्त नेमित्तिक भाव से तो कतो हो सकता 
है ? इसका उत्तर आगे देते हैं । 


जीवों ण॒ करेंदि घडं णेव पड णेव सेसगे दउ्वे । 

जोगरुवओगा उप्पादगा य तेसि हवहि कत्ता ॥ १०० ॥ 
घटादीजन करोत्येव नान्यद्रव्याणि चेतनः । 
योगोपयोगयोजीवः कर्तोत्पादकयोस्तयोः ॥ १०० ॥ 


भाषाथें-- जीव, घटपटादिको को तथा अन्य द्रब्यों को नही करता है, किन्तु जीव के 
योग उपयोग द्वी इन सबो के निमित्तरूप से कतों होते हैं । उन दोनो योग उपयोगों का कर्ता 
आत्मा दोता है। 


विशेषाथे-- जितने घट पटादि तथा क्रोधादि परद्रव्यात्मक कर्म देखे जाते हैं उन सबों 
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को आत्मा व्याप्यव्यापकभाव से नहीं करता है । क्योंकि तन्‍्मयत्वापत्ति होती है । और निमित्त 
नेमित्तिकआाव से भी नहीं करता है, क्योकि ऐसा करने से सब अवस्थाओं में कतोपने का प्रसंग 
होजायगा | अतः आत्मा का योग उपयोग ही निमित्तरूप से उन सबों का कता होता है। क्योंकि 
ये योग उपयोग अनित्य होने के कारण सब श्रवस्थाओं में व्यापक नहीं हैं | इसलिये सब 
अवस्थाओ मे कतोपने का प्रसग नहीं होता । 

४ योग ” आत्मा के प्रदेशों का चलनरूप व्यापार है और “ उपयोग” आत्मा के चैतन्य 
का रागादिविकाररूप परिणाम है। अज्ञान से इन दोनों का आत्मा कंदाचित्‌ कतो हो भी सकता है, 
किन्तु परद्रव्यरूप कर्म का तो कभी भी कतों नहीं हो सकता। 

ज्ञानी ज्ञान का ही कतो होता है इसे आगे कहते हैँ-- 

ऐप ५ हुंति 
जे पुग्गलद॒व्वाणं परिणामा हुंति णाणमावरणा । 
ण करेदि ताणि आदा जो जाणइ सो हवइ णाणी ॥१०१॥ 
अ्रष्टविधानि कर्माणि पुद्गलस्येह यानि वे । 
तान्यात्मा न करोतीति ज्ञानी भवति वेत्ति यः॥ १०१ ॥ 
भाषाथ-- पुदूगलद्गव्यों के जो ज्ञानावरणादिकं, आठ प्रकार के परिणाम हैं, उनको 
आत्मा नहीं करता है इसे जो जानता है, बह ज्ञानी होता दे । 

बिशेपार्थ-- ये जो ज्ञानाबरणादिक पुदुगलद्रत्यो के परिणाम हैं, वे गोरस में व्याप्त 
जैसे दही, दूध, मीठा, खट्टा परिणाम हैं वैसे ही पुदूगलद्रव्य से व्याप्त होने के कारण पुदूगल 
द्रब्यो के ही परिणाम हैं | उनको जैसे गोरस के समीप मे बैठा हुआ पुरुष उसके परिणामों को देखता 
है, जानता है, उसी प्रकार ज्ञानी आत्मा उन पुदूगल द्रव्य के परिणामों का ज्ञाता दृष्टामात्र हे 
करती नहीं है । कतो तो ज्ञान का ही है । पूर्वोक्त क्रम से ज्ञानावरण के स्थान में दशेनाबरणादि 
पद देकर अवशिष्ट सात कर्मों ( दर्शनावरण, बेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, अन्तरांय ) 
का तथा उनके साथ मोह, राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, नोकम, सन, बचन, काय, श्रीत्र, 
चक्तु, प्रांणू, रसन, स्पशेन इन सोलहों का व्याख्यान करना | इसी प्रकार अन्य भी स्वयं कल्पना 
कर लेनी चाहिये। 

आगगे कहने हैं, कि अज्ञानी भी पर भाव का कतो नहीं होता है-- 


ज॑ भाव॑ सुहमसुहं करेह अप्पा तसस खलु कत्ता । 
त॑ तस्स होइ कम्मं सो तस्स दु वेदगो अप्पा ॥ १०२॥ 
भाव शुभाशुम॑ कुर्न्कर्तात्मा तु तयोश्रुवम्‌ । 
भवति कर्म तत्तस्थ, आत्मा तस्यास्ति बेदकः ॥ १०२ ॥ 
भाषाथ-- आत्मा जिन शुभ अथवा अशुभ अपने भावों को करता है निम्चयपूर्बक 
बह उसी का कर्ता होता है। और बह भाव उसका कर्म होता है, एवं उस भावरूष कर्म का वही 
आत्मा भोक्ता होता हे। 
विशेषाथे--- इस संसार में अनादि अज्ञान के कारण आत्मा, पर के साथ अपना 
एकत्वाध्यास अथोत्‌ एकपना जानकर तीज्र, सन्‍्द आदि भेदरूप जो पुदूगलकर्म की दशायें हैं, 


धर निजानन्दीयटीकासहित: । [ कतू कम 


उनसे प्रथक स्वयं यद्द आत्मा अचल विज्ञानघन एकस्वादस्वरूप है । फिर भी अ्ात्मा के स्वाद 
को भिन्न करता हुआ शुभ अशुभ जिस भाष को करता है. उस समय तन्मय होने के कारण उस 
भाव में व्यापक होकर उस भाव को कतो होता है, ओर वह भाव भी उस समय तन्मय दोकर 
उस आत्मा का व्याप्य होने के कारण उसका कम होता है । 


परभाव को कोई कर भी नहीं सकता है, क्योकि-- 
जो जह्षि गुणे दव्वे सो अण्णक्मि दुण संकमहि दव्वे । 
सो अण्णमसंकंतो कह त॑ परिणामए दवठ्वं ॥ १०३ ॥ 


द्रव्ये यस्मिन्‌ गुणो यस्तु संक्रामति परे न सः । 
कथ सो ्यदसंक्रान्तोीं द्रव्यं विकारयत्यही ॥ १०३ ॥ 
भाषार्थ-- जो द्रव्य जिस अपने द्रव्य स्वभाव में तथा गुण मे ब्तता है, वह अन्य 
द्रव्य में तथा गुण में कभी भी संक्रमण नहीं करता है, अथात्‌ उसमे कभी नहीं मिलता। तब 
फिर बिना अन्यद्रव्य मे मिले वह अन्यद्रव्य को कैसे परिणमन करा सकता है ? कभी नहीं करा 
सकता है । 
विशेषार्थ-- इस लोक मे जितनी वस्तुविशेष हैं, सभी अनादिकाल से ही कम 
चैतन्यस्वरूप अथवा अचैतन्यस्वरूप द्रव्य तथा गुण मे ही परिणमन करती हैं । क्योकि बे 
चस्तुस्वभाव के नियम को तोड़ने मे समर्थ नहीं हैं । इसलिये वे किस तरह अन्यद्रव्यरूप 
परिणत हो सकती है। और बिना द्रव्यान्तर या गुणान्तर में मिलकर अन्यद्रव्य या गुण को 
परिणमन भी केसे करा सकती हैं ? अथोत्‌ नहीं करा सकती हैं| अतः परभाव को कोई भी नहीं 
कर सकता है । 


अब पूर्वोक्त व्याख्यान से यह सिद्ध दोगया कि आत्मा पुदूगल कर्मों का कतो नहीं है, 
आंगे कहते हैं-. 


दव्वगुणस्त य आदा ण कुणदि पुग्गलमयक्षि कम्मह्यि । 
त॑ उभयमकुब्बंतो तह्षमि कहं तस्स सो कत्ता ॥ १०४ ॥ 


न करोति गुरंद्रव्यमात्मा पृदूगलकरमरणि | 
तदुभयमझुवन्बे कर्ता तस्मिन्न तस्य सः ॥ १०४ ॥ 


भाषार्थ-- आत्मा पुद्गलमय द्रव्य कर्म को अथवा गुण को नही करता है । उन दोनों 
को न करता हुआ आत्मा पुदूगलमयी कम का कतों कैसे हो सकता है ? 


विशेषाथ-- जैसे मिट्टी के घडे में मिट्टी और मिट्टी का गुण स्वभावतः रहता है, दूसरे 
द्रव्य अथवा गुणों का सक्रमण वस्तुस्वभाव से विरुद्ध होने के कारण कुम्हार अपने द्रव्यस्थरूप 
अथवा अपने गुणो को घड़े मे नही मिला पाता, और श्रपने द्रव्यस्वरूपो तथा गुणों को उससें 
नहीं मिल्ना सकने के कारण यथार्थ में उसका कतो भी नहीं होता है । इसी तरह पुदुगलभय 
ज्ञानावरणादि कर्म में स्वभावतः पुदुगलद्गरब्य और पुद्गलकर्म ही विद्यमान रहता है दूसरे द्रव्यों 
अथवा गुणों का संक्रमण कराने से असमर्थ होने के कारण आत्मा उनमें आत्मद्रव्य अथवा 


अधिकारः २ ] समयसार; । ६३ 
आत्मगुणों को नहीं मिलाता है, तथा आत्मद्रव्य और आत्मगुणों को पुदूगलकम में बिना 
मिलाये कैसे उसका कतो हो सकता है ? इसलिये यह सिद्ध दोगया कि आत्मा प्रुदूगलकर्मों का 
कतो नहीं होता। 

कत्‌ त्यादि व्यवहार तो उपचार मात्र हैं, इसे आंगे कहते हैं-- 


जीवक्ि हेदुभूदे बंधस्स दु पस्सिदूण परिणाम । 
जीवेण कद कम्म॑ भण्णदि उवयारमित्तेण ॥ १०४ ७ 


बंधस्प परिणाम तु दृष्टा जीवनिभित्तकम्‌ । 
जीवेनेव कृतं कमें त्युपचारेण भण्यते || १०५ ॥ 
भाषार्थ-- जीव के निमित्तमात्र होने से बन्ध का परिणाम होता है, उसे देखकर ज्ञीब 
ने कम किया” ऐसा उपचार से कहा जाता है । 


विशेपार्थ-- आत्मा स्वभाष से पुदूगलकर्मों का निमित्त नहीं है, किन्तु अनादि अज्ञान 
के कारण अज्ञानभाव से परिणमन करता है, उसके निमित्तमात्र से पुदूगलकर्म द्वोते हैं, परन्तु 
जो निर्विकल्प विज्ञान स्वभाव से च्युत, विकल्प परायण हैं, उनका ऐसा बिकल्प होता है, कि 
आत्मा ने यह कर्म किया ऐसा उपचारमात्र से कहा जाता है । 

साराँश यह हे कि सध्याकाल मेघो की घटाओ के रहते हुए, सूये, चन्द्र के निमित्त से 


अआराकाशस्थित पुदूगलविशेष, इन्द्रधनुषाकार होजाते हैं, इसी प्रकार जीव के रागद्वेग्रादि परिणामों 
का निमित्त पाकर दव्यकमंब्गंणाएँ द्रव्यकमंरूप परिणत होजाती हैं। 


आगे इसी श्रोपचारिक कतोकमपने को दृष्टान्त से समकाते हैं-- 
जोधेहिं कदे जुद्धे राएण कयंति जंपए लोऊ। 
ववहारेण तह कय॑ णाणावरणादि जीवेण ॥ १०१ ॥ 
योधैयुद्धे ते लोको जूते राज्ञा कृत यथा । 
तथा ब्रूते विकल्पेन कृत जीवेन कम तत्‌ ॥ १०६ ॥ 


भाषाथं-- योधाओ से युद्ध किये जाने पर “राजा ने युद्ध किया ” ऐसा क्षोग व्यवद्दार 
से कहते हैं, उसी प्रकार “ जीव ने ज्ञानावरणादि कर्म किये हैं” ऐसा व्यवहार से ही कद्दा जाता है । 


विशेषा्-- युद्धकाल मे जिस प्रकार योधाओं से किये गये युद्ध को, स्वय युद्ध में रत 
न होने बाले राजा ने युद्ध किया यह कद्दा जाता है उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कमेरूप से परिणत 
होने वाले पुदूगलद्गव्य के किये हुये ज्ञानावरणादि कर्मों को ज्ञानाबरणादि रूप में परिणत नहीं होने 
वाले आत्मा से किया हुआ कहना, उपचारमात्र है, यथाथ नही । 
तथा च-- 


उप्पादेदि करेदि य बंधदि परिणामएदि गिण्हदि य। 
झादा पुग्गलदव्वं ववहारणयस्स वतव्वं ॥ १०७ ॥ 


६४ निजानन्दीयटीकासहितः । [ कह कम 


उत्पादयति वध्नाति गृद्धाति प्रकरोति च | 
परिणामयतीत्यात्मा ब्रृते मेदेन पुदुगलम्‌ ॥ १०७ ॥ 
भाषाथ-- आत्मा पुद्गलद्रव्य को उत्पन्न करता है, बॉधता है, परिणमाता है. तथा 
प्रहण करता है, ऐसा व्यवहारनय का कथन है । 
९ पु निवत्य 
विशेषार्थ-- व्याप्यव्यापकभाव न होने के कारण आत्मा प्राप्य, त्रिकार्य, निवत्य इन तीन 
प्रकार के पुदूगलकर्मों को न अहण करता है, न परिणमाता है, न उपजाता है, न करता है 
ओर न बाँधता है, फिर भी जो पुदूगलकर्मों का आत्मा ग्रहण करता है, परिणमाता है, उपजाता 
है, करता है, बॉधता है ऐसा विकल्प होता है, बह निश्चय ही उपचारमात्र है । 


पुनः इस उपचार मे दृष्टान्त दिखाते हैं-- 

जह राजा ववहारा दोसगुणप्पादगोत्ति आलविदो । 

तह जीवो ववहारा दव्वगुणंप्पादगो भणिउ ॥ १०८ ॥ 
व्यवह्राध्था राजा दोषाद त्पादकः स्ठृतः । 
व्यवहारात्तथा जीवो द्रव्याय्‌ त्पादको भवेत्‌ ॥ १०८ ॥ 


भाषाथ-- जैसे राजा प्रज्ञा मे दोष और गुणों का उत्पन्न करने वाला व्यवद्दार से 
कहा गया है, उसी प्रकार जीव को भी व्यवहार से ही पुदूगलद्रव्य में द्रब्य और गुण का कर्तों 
कहा गया है | 

विशेपार्थ-- जैसे स्वभावतः प्रजा मे दोष गुण उत्पन्न होते हैं, किन्तु उन दोषों व गुणों 
का कर्ता राजा को ही “यथा राजा तथा प्रजा ” कहकर माना जाता है उसी प्रकार पुद्गह्द्रव्य 
में व्याप्यव्यापकभाव के कारण स्वभाव से ही गुण दोष उत्पन्न होते हैं। किन्तु उन दापों, गुणों 
का कतो व्याप्यव्यापकभाव न होने पर भी जीव को उपचार से कहा ज्ञाता है। इस प्रसद्न में 
कलशरूप काव्य कहते है--- 


जीवः करोति यदि पुद्गलकम नेव 
कस्तहिं तत्कुरुत इत्यभिशकयेव । 
एतहिं तीजरयमोहनिवहणाय 
सकीत्यते शृणुत पुदूगलकर्म कृत ॥ 


खर्थ-_ यदि जीव पुद्गलकर्मों को नहीं करता है, ता कोन करता है ? इस श्राशझञा 
में हज के सोहरूप तीज्न वेग को दूर करने के लिये पुद्गलकर्मों के कता का निर्वचन आगे 
करते हैं--. 


सामण्णपच्चया खलु चडरो भणणति बंधकत्तारो । 
मिच्छ॑त्त अविरमणं कसायजोगा य बोद्धववा ॥ १०६ ॥ 
तेसि पुणावि य इमो भणिऊ भेऊ दु तेपसवियप्पो । 
मिच्छाइट्री आह जीव सजोइस्स चरमंतं ॥ ११० ॥ 


अधिकारः २ ] समयसारः । ६५ 


एदे अचेदणा खलु पुःग्गलकम्मुदयसंभवा जह्या । 
ते जदि करंति कम्मं णवि तेसि वेदगो आदा ॥ १११॥ 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुव्वंति पच्चया जहा । 
तह्या जीवो.:कत्ता गुणाय कुव्वंति कम्माणि ॥ १११॥ 
चत्वारो बन्धकर्तार! सामान्यप्रत्ययास्तथा । 
अविरतिश्र मिथ्यात्वं कषायो योग एव च ॥ १०९ ॥ 
तेषां भेदाः पुनः प्रोक्ताल्रयोदश विकत्पत! । 
मिथ्यादृष्टि समारभ्य यावदल्तं सयोगिनः ॥ ११० ॥ 
अचेतना यतः सर्वे किल पृदूगलकमजाः । 
ते यदि कर्म छुवन्ति तेषामात्मा न वेदकः ॥ १११॥ 
प्रत्ययाः कम कुेन्ति ये सन्ति गुणसंज्िताः । 
गुणाः कुबेन्ति कर्माएय कर्तात्मा च ततः स्वृतः ॥ ११२ ॥ 


भाषाथे-- प्रत्यय श्रथोत॒ क्मबन्ध के कारण जो आभव हैं, वे साधारणरूप से 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योग चार प्रकार के हैं, जोकि बन्ध के कवों हैं । फिर उनके मिथ्या- 
दृष्टि से लेकर सयोगकरेबलीपयन्त तेरह भेद कहे गये हैं। पुदूगलकर्मों के उदय से उत्पन्न होने 
के कारण वे अचेतन श्रथोत्‌ जड़ है । बे यदि कम करते हैं, तो उनका भोक्ता श्रात्मा नहीं होता | 
गुणसज्ञक भ्रत्यय ही कम करते हैं, इसलिये आत्मा तो अ्रकतों व अभोक्ता ही है। 

विशेषा्थ-- पुद्ूगलकर्मों का एक पुद्गलद्रज्य ही कतो है। कतो के सामान्यतः 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योग ये चार और विशेषतः मिथ्यादृष्टि से लेकर संयोगकेबलीपयन्त 
तेरह भेद है। ये तेरहों जड़ हैं, अतः ये यदि व्याप्यव्यापकभाव से पुदूगलकर्मों को करते हैं, तो 
इस से चेतनस्वरूप जीव में क्या आया ? कुछ नहीं। अ्रथोत्‌ जीव के कतो होने का कोई साधक 
प्रमाण नहीं मिला । अतः यह सिद्ध हुआ कि पुद्गलकर्मों के वे तेरह गुणस्थान ही कर्ता हैं। 
जीब उन पुदूगलकर्मों का कतो नही | जीव को कतो ब भोक्ता मानना अज्ञान ही है। 

जीब के साथ उन प्रत्ययो का एकपना नही है, इसे आगे कहते हैं--- 


जह जीवस्स अणण्णुव्ओगो कोहो वि तह जदि अणण्णा। 
जीवस्सा जीवस्स य एवमणाण्णत्तमावण्णं ॥ ११३ ॥ 
एवमिह जे। दु जीवो सो चेव दु णियमदो तहांजीबो । 
अयमेयत्ते दोसो पश्चयणाकम्मकम्माणं ॥ ११४ ॥ 

अह अण्णे कोहो अण्णुवझओोगप्पगो हवइ चेदा । 

जह कोहो तह पच्चय कम्मं णाकम्मसवि अणरणं ॥ ११५ ॥ 


६६ निजानन्दीयटीकांसहितः । [ कठ कमे 


आत्मोपयोगवच्चैक्य यदि क्रोधात्मनों भंवेत्‌ । 
तदानन्यत्वमापन्नं जड़चेतनयोभृवम्‌ ॥ ११३ ॥ 

एबमिद तु जीवो यः स चाजीवो5पि निश्रयात्‌ । 

एकत्वे सति दोषोउयं प्रत्ययानां च कर्मणाम्‌ ॥ ११४ |। 
क्रोधो उन्‍्यः ग्रत्ययाथान्ये उपयोगात्मको पुमान्‌ । 
जीवादन्यश्व नोकम कर्माएयपि तथेव च ॥ ११५ ॥ 


भाषार्थ-- जीव और उपयोग जिस तरह एकरूप हैं, उसी तरह यदि क्रोथ और जीव 
भी एकरूप होजायें, तो जीव, अजीब ये दोनो भी एकरूप होजायेंगे । 


इस तरह लोक मे जो जीब हैं, नियम से अजीब भी तत्स्वरूप ही होगा । दोनो के 


एकरूप होने मे यही दोष है। इसीप्रकार प्रत्यय, नोकम ओर कम इनका आत्मा के साथ एकतत्व 
होने पर भी यही दोष जानना | 


यदि इस दोष के कारण उपयोगस्वरूप आत्मा जड़स्वभाव क्रोध से भिन्न माना जाय, 
कप मे ए न 
तो जडस्थभावत्व समान होने के कारण प्रत्यय नोकर्म और कर्म भी शआत्मा से भिन्न ही होगे। 


जैसे जीब के साथ तन्‍्मय होने के कारण उपयोग जीव से अभिन्न माना जाता है, 
उसीतरदद यदि जड़क्रोघादि को भी जीव से अनन्य माना जाय, तो उपयोगमयत्व की तरह 
क्रोधादिमयत्व की भी आपत्ति जीव मे आवेगी और ऐसा होने पर जो जीव है वही अ्रजीब हुआ, 
तो एक द्रव्य का लोपरूप दोष प्राप्त हाता है | इसी तरह प्रत्यय, नाक ज्यौर कर्मों के साथ जीव 
की एक स्वरूपता मानने पर आपत्ति जाननी चाहिये | यदि पूर्बोक्त दोष के कारण उपयोगस्वरूप 
आत्मा को ओर जड़्स्वभावक्राधाद को भिन्‍न मिन्‍न साना जाय, तो जडस्वभावत्व समान होने 


के कारण प्रत्यय, नोकर्म और कर्मादि को भी जीव से भिन्‍न ही मानना पड़ेगा । अतः निमश्चयतय 
से प्रत्यय तथा जीव को मिन्‍न ही मानना चाहिये। 


विशेगार्थ-- यदि जीव के स्वरूप की अपेक्षा से बिचार किया जाय तो ये क्राधादिभाव, 
इस आत्मा के निजरभाव नही है, यह सिद्ध है। क्योकि यदि इन रागादिभावो को भी आत्मा का 
स्वभाव मान लिया जाय तो आत्मा का फोई लक्षण ही न होगा। ऐसी अवस्था में ये क्राधादि सबंदा 
इस जीव मे पाये जायेगे | पुनः य पुदूगलकृत विकार है, ऐसा कहना भी व्यर्थ होजायगा | इस 
प्रकार पुदूगल ओर जीव में अभेद सिद्ध होने से द्रव्यत्व के अभाव का दोब आयेगा। 


आगे सॉल्यमत के मानने वाले के प्रति यह सिद्ध करते हैं, कि किसी श्रपेज्षा से पुदूगल 
के परिणमन करने का स्वभाव भा है. 


जीवे ण॒ सय॑ बद्धं ण॒ सय॑ परिणमदि कम्मभावेण । 
जइ पुग्गलद्‌व्यमिणं अप्परिणामी तदा होदि ॥ ११६ ॥ 
कम्मइयवग्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण । 
संसारस्सत अभावों पसजदे संखसमओो वा ॥ ११७ ॥ 


७ १ के 
अधिकार: २] ' समयसारः। ६७ 


जीवो परिणामयदे पुग्गलद॒व्वाणि कम्मभावेश । 
ते सयमपरिणमंते कहं शु परिणामयदि चेदा ॥ ११८ ॥७ 


झह सयमेव हि परिणसदि कम्मभावेण पुग्गलं दठवं । 
जीवो परिणामयदे कम्मं कम्मं कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥ १९१६॥ 
शणियमा कम्मपरिणदं कम्मं थि य होदि पुग्गलं दव्वं । 
तह तं॑ णाणावरणाइ परिणद॑ मुणसु तच्चेव ॥ १२० ॥ 
यदि बद्धं न जीवे स्पात्‌ स्वयं परिणमेच न । 
पुदगल्ः कम भावेना-परिणामी भवेत्तदा ॥ ११६ ॥ 
अपरिणममाणासु कार्माणवर्गणासु च 
नूनं जगदभावः स्यात्पुष्टिः सांख्यमतस्य वा ॥ ११७ ॥ 
परिणामयतीहात्मा कमंभावेन प्रदूगलम्‌ । 
अपरिणममानं स्वं विकारयति कि पुमान्‌ ॥ ११८ ॥ 


पुदूगलः करममावेन वा परिणमते स्वयम्‌ । 
परिणामयतीहात्मा कमकरमत्वमित्यसत्‌ ॥ ११९ ॥ 


कर्मपरिणत; कर्म नियमात्पुद्गलस्तथा । 
तदा चाष्टविध॑ कम विकार पौद्गलं विदुः ॥ १२० ॥ 
भापार्थ-- यदि पुदुगलद्गव्य, जीव में स्वयंबद्ध नहीं है, ओर न कर्ममाव से स्वयं 
परिणमन करता है, ऐसा माना जाय, तो पुद्गलद्गव्य, अपरिरामी सिद्ध होगा। 
कार्मोणवर्गंणाओ के कर्मभाव से अपरिणत होने पर संसाराभाव सिद्ध होगा, अथवा 
सॉख्यमत की पुष्टि होगी । 
जीव द्वी पुदूगल को कर्मभाव से परिणमाता है, ऐसा नहीं मान सकते क्योकि जो 
स्वय अपरिणामी है, उसको जीव केसे परिणमन करा सकता है । 
पुदूगलद्र॒ब्य आप ही कमंभाव से कमरूपपुदूगल को परिणमाता है, ऐसा कहना 
मिथ्या सिद्ध होगा | 
अतः यह सिद्ध हुआ, कि कर्मपरिणत पुदूगलद्रव्य ही नियम से कर्मरूप होता है। 
ऐसा होने पर पुद्गलद्॒व्य के ही ज्ञानावस्णादि अष्टविध कमपरिणाम है, ऐसा जानना चाहिये । 
बिशेषार्थ-- यदि पुद्गलद्गव्य, जीव में स्त्रयंबद्ध न द्वोते हुये कमभाब से स्वय परिणत 
नहीं होता है, ऐसा माना जाय तो पुदूगलद्रव्य अपरिणामी ही सिद्ध होगा, और ऐसा होने पर संसार 
का अभाव होजायगा । यदि कहें, कि ज्ीब पुद्गलद्रत्य को कमरूप से परिशमाता है, तो शड्ढा होती 
है, कि स्वय अपरिणुममान पुदुगलद्गण्य को अथवा परिणममान पुदूगल को जीव परिणमन कराता 


ध्द निजानन्दीयटीकासहितः । [ कठ कम 


है ९ पहला पक्त नहीं बन सकता, क्योकि जो स्वयं अपरिशममान है, उसको दूसरा परिणमन नहीं 
करा सकता | जो शक्ति जिस मे म्यतः नहीं रहती है, उसको दूसरा भी उसमें उत्पन्न नहीं करा 
सकता । यदि दूसर। पक्ष मानें तो बह भी ठीक नहीं, क्योकि यदि पुदूगल स्वयं परिणममान है, तो 
उसको दूसरे परिणमन कराने वाले की आवश्यकता ही नहीं। क्योंकि किसी की स्वाभाविकशक्ति 
दूसरे की अपेक्षा नहीं रखती | झतः यही सिद्ध हुआ कि पुदूगलद्र॒व्य स्वयं परिणामस्वभावी 
है । ऐसा मानने पर तो जैसे मिट्टी छड़े के रूप में परिणत होकर स्वयं ही घड़ा बनी रद्दती है, उसी 
तरह जड़स्वभाव ज्ञानावरणादिकर्म परिणतपुद्गलद्रव्य ही शल्लानावरणादिकर्म होता है।यह सिद्ध 
हुआ | इसी भाव को कलशरूप से कहते हैं-- 


स्थितेत्यवित्ना खठु पुद्गलस्य स्वभावभूता परिणामशक्तिः | 
तस्यां स्थितायां स करोति भाव यमात्मनस्तस्य स एवं कर्ता ॥ 


अथ-- इस तरह पुद्गलद्र॒व्य की स्वभावरूप परिणामशक्ति निर्विन्न सिद्ध हुई । ऐसा 
सिद्ध होने पर पुदूगलद्रव्य जिस भाव को स्वयं करता है, उसका वही कतो है यह सिद्ध हुआ । 
आगे जीवको परिणाम स्वभावी सिद्ध करते हैं-- 


ण॑ सय॑ बद्धो कम्से ण सयं परिणमदि कोहमादीहिं । 
जइ एस तुज्क जीवो अप्परिणामी तदा होदी ॥ १२९ ॥ 
अपरिणमंतक्षमि सयं जीवे कोहादिएहि भावेहि । 
संसारस्स अभात्री पसजदे संखसभओ वा ॥ १२२ ॥ 
पुग्गलकम्मं॑ कोहो जीव॑ परिणामएदि कोहत्तं । 
त॑ समयपरिणामंतं कहं णु परिणामएदि कोहो ॥ १२३ ॥ 
अह सयमप्पा परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीव॑ कोहत्तमिदि मिच्छा ॥ १२४ 0 
कोहुवजुत्तो कोहो माणुवजुत्तो य माणमेतादा । 
माउवजुत्तो माया लोहुवजुत्तो हवइ लोहो ॥ १२५ ॥ 
न कर्मणि स्वयं बड़ः कर्मत्व॑ याति न स्वयम्‌ । 
यद्य व॑ स्यात्तदा जीवो5परिणामी मवेच्व ॥ १२१ ॥ 
अपरिणममाने तु जीवे क्रोधादिमिः सयम्‌ । 
लोकामावोभवेश्नाम पृष्टि: सांख्यमतस्य वा ॥ १२२ ॥ 
परिणामयति क्रोधो जीव क्रोघ्वमित्यसत्‌ । 
अपरिणममानं त॑ स कर्थ परिणामयेत्‌ ॥ १२३ ॥ 


अधिकारः २ ] समयसारः । ६६ 


स्वयं परिशमत्यात्मा कोधमावेन येन्मतिः । 
तदा जीव तु क्रोधो वे परिणामयतीत्यसत्‌ || १२४ ॥ 


क्रोध! क्रोधोषयुक्तात्मा मानो मानोपयोगतः । 
माया मायोपयुक्तः स्थास्लोमो लोमोपयोगतः ॥ १२५ ॥ 

भाषार्थ-- यदि जीत्र कर्म में स्थ्यं बद्ध नहीं होता, न स्वयं क्रोधादिकमंभाव से परिशत 
द्ोता है, ऐसा माना जाय तो हे शिष्य ' तुम्हारा जीब अपरिणामी होजायगा, ओर यदि जीव 
क्रोधादिख्प से परिणमन न करे, तो संसाराभाव की आपत्ति आबेगी, श्रथवा साँल्यमत की 
प्रसक्ति होगी। 

यदि कहें, कि पुदूगलकमंक्रोधादि जीव को क्रोधरूप से परिणमाता है, तो यह भी ठीक 
नही | क्योकि जब जीव स्वय अपरिणममान है, ता उसे दूसरा कोई कैसे परिणमा सकता है । 

आत्मा क्रोधादिरूप से स्वय॒परिणमन करता है, ऐसी यदि तुम्हारी बुद्धि है, तो बह 
भी उचित नहीं, क्योकि ऐसा होने पर तो क्रोध जीव को क्रोधभाव में परिणमन कराता है, ऐसा 
कहना मिथ्या सिद्ध होजायगा | 

इसक्षिये यही सिद्ध हुआ, कि क्रोधादि परिणत उपयोगहूप आत्मा ही स्वयं क्रोधरूप 
३४ हे । माया से उपयुक्त होने पर माया होता है। लोभ से उपयुक्त होने पर स्वयं लोभरूप 

ह्ै। 

विशेषार्थ-- जीव, कम में स्वयं बद्ध नहीं होता, न कमरूप से स्वयं परिशणमन करता 
है। ऐसा मानने पर जीव अपरिणामी सिद्ध होगा, और ऐसा होने पर तो संसार का अभाव 
सिद्ध होगा या साँख्यमत की सिद्धि होगी। यदि इस आपत्ति को हटाने के लिये कहे, कि क्रोध 
ही जीव को क्रोधरूप से परिणमाता हे, तो इस में दो पक्त पहले के समान प्राप्त होगे, फि स्वयं 
अपरिणामी जीव को क्रोध परिणमाता है या परिणममान जीव को ? दोनों ही ठीक नहीं। 
क्योकि यदि जीव स्वय अपरिणममान है, तो दूसरा भी उसे केसे परिणमन करा सकता है । 
परिणममान है तो परिणमन कराने के लिये दूसरे की अपेक्षा ही नहीं दहोगी। इसलिये यहद्दी 
सिद्धान्त रहा, कि जीव स्वय परिणशामस्वभावी है । ऐसा मानने पर जैसे गरुढ़ के ध्यान मे परिशत 
साधक स्वयं गरुढ ही होजाता है । उसी प्रकार अज्ञानस्वभाव क्रोधादिपरिणत उपयोगरूप 
आत्मा ही स्वयं क्रोधादिरूप होगा । इस प्रकार से जीब का परिणामस्वभावपना सिद्ध हुआ। 
इसी अथ का कलश कहते हैं-- 


स्थितेति जीवस्य निरंतराया स्वभावभूता परिणामश्नक्ति! । 
तसयां स्थितायां स करोति भाव॑ य॑ स्वस्थ तस्‍्यैव भवेत्स कर्ता ॥ 


अर्थ-- इस तरह जीव की स्वभावभूता परिणामशक्ति सिद्ध हुईं भर ऐसा सिद्ध 
होने पर वह जीव जिस भाव को करता है, उसी का कतो होता है । यह भी फलिताथ सिद्ध हुआ । 
यही आगे भी कहते हैं--- 


ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स । 
णाणिस्स स खाणमओझो अण्णाणमझो झणाणिस्स ॥ १२६७ 


७० निजानन्दीयटीकासटद्ठित: | [ कठ कम 


य॑ य॑ भाव॑ करोत्यात्मा कर्ता स तस्य करण: । 
घानमयः से विज्स्थाज्ञानमयों उविपक्षितः ॥ १२६ ॥ 
भाषाथथ-- आत्मा जिस भांव को करता है, उसी कर्म का वह कतो होता है । ज्ञानी 
का वह भाव ज्ञानमय होता है, ओर अज्ञानी का अज्ञानमय होता है । 
विशेषार्थ-- इस प्रकार यह आत्मा स्वयं परिणामस्वभाव होने पर भी जिस भाव को 
करता है, कममत्व को प्राप्त हुये, उसी भाव का कतों होता है । ज्ञानी को अपना और पर का भेद 
ज्ञान होने के कारण, आत्मज्ञान प्राप्त रहता है। इसलिये ज्ञानी का वह भाव ज्ञानमय दोता है, 
ओर अज्ञानी को अपना और परका भेदक्लान नहीं रहने के फारण, आत्मक्ञान नहीं रहता है। 
इसलिये उसका वह भाव भी अज्ञानमय ही होता है । 
ज्ञानमयभाव से क्या होता है, और श्रश्ञानमयभाव से क्या होना है, इसे आगे कहते हैं--- 
अण्णाणमओ भावों अणाणिणा कुणइ तेण कम्माणि । 
णांणमओ णाणिस्स दु ण कुणदि तहाा दु कम्माणि ॥ १२७॥ 


अज्ञानमयभावत्वा दज्षः कर्म करोति ये । 
ज्स्य ज्ञानमयोमावस्तेन कर्म करोति न ॥ १२७ ॥ 
भाषाथ-- अज्ञानी के भाव अज्ञानमथ होते हैं इसलिये अज्ञानी कर्मों को करता है। 
किन्तु ज्ञानी के भाव झ्ञानमय होते हैं, इसलिये वह कर्मों को नही करता है । 
विशेषार्थ-- अज्ञानी को अपना और पर का भेदज्ञान नहीं रहने के कारण, उसका आत्म- 
ज्ञान अत्यन्त अस्त को प्राप्त हुआ रहता है । इसलिये उसका भाव भी अज्ञानमय होता है, और 
अज्ञानमयभाव के कारण दूसरे से अपने को एक समभता हुआ ज्ञानसात्रस्वभाव अपने स्वरूप 
से च्युत होजाता है । इस तरह गगद्वषादिपरभावो के साथ एकता के कारण अहंकार को प्राप्त 
होकर # में आनन्दित होता हूँ, रष्ट होता हैँ” ऐसा मानता हुआ अज्ञानमयभाव के कारण कर्मों 
को करता है। 


किन्तु झ्ञानियो को तो अपना और परका भेदज्ञान रहने के कारण आत्मज्ञान उदित 
रहता हे । इसलिये अ्रहंकाररहित होने के कारण वे, न तो आनन्दित द्वोते हैं, न रुष्ट होते हैं, 
किन्तु केवल जानते ही हैं | झतः ज्ञानमयभाव के कारण वे कर्मों को नहीं करते हैं । 


ज्ञानी के ज्ञानमय ही भाव क्यो होते हैं, दूसरा क्यो नहीं ? एवं अज्ञानी के अज्ञानमय- 
भाव ही क्यों होते हैं, अ्रस्य क्यों नही ? इसका उत्तर अग्रिम गाथा से देते हैं-- 


णाणमया भावाऊ णाणमओ चेव जायदे भावो । 

जह्या तहा णाणिस्स सब्वे भावा हु णाणमया ॥ १२८॥ 
अण्णाणमया भावा अण्णाणा चेव जायदे भावो। 

जह्या तह्या भावा अण्णाणमया अणांणिस्स ॥ १५६ ॥ 


अधिकार: २] समयसारः ! ७१ 


मावाज्यानमयान्नूनं भावों ज्ञानमयों भवेत्‌ | 
शानिनः सकता भात्रा: सन्ति ब्ञानमयास्ततः ॥ १२८ ॥ 
अज्ञानाज्जायते मावश्राज्ञानमय एवं हि । 
ततोउज्ञानमया भावाः सन्ति त्वज्ञानिनः सदा ॥ १२९ ॥ 
भाषाथ-- ज्ञानसयभाव से ज्ञानमयभाव दी द्ोता है। इसीलिये ज्ञानी के सभी 
भाव ज्ञानमय होते हैं । 
अज्ञानमयभाव से अश्ञानमयभाव ही होता है। इसलिये अज्ञानी के सभी भाव 
अज्ञानमय होते हैं । 
विशेषाथ-- ज्ञानमयभाव से जो कुछ उत्पन्न द्वोता है बह श्ञानमयत्व को नहीं छोड़ता । 
इसलिये ज्ञानी के सभी भाव ज्ञानमय ही होते हैं। एवं श्रज्ञानमयभाव से जो कुछ उत्पन्न होता 
है, वह श्रज्ञानमयत्व को नही छोड़ता है । इसलिये अज्ञानी के सभी भाव अज्ञानमय ही होते हैं । 
इसी अथ का कलश कहते हैं. 


ज्ञानिनों ज्ञाननिर ता; सर्वे भावा मवन्ति हि। 
सर्वेप्यज्ञाननित त्ता भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥ 
बअधात्‌ ++ 


ज्ञानी के सभी भाव ज्ञान से उत्पन्न होते हैं और अज्ञानियों के सभी भाव अश्रज्ञान से 
उत्पन्न होते हैं | 


आगे इसी को दृष्टान्त से समथन करते हैं--- 
कणयमया भावादो जायन्ते कुण्डलादयो भावा । 
अयमयया भावादों जह जायन्ते तु कडयादी ॥ १३० ॥ 
अण्णाणमया भावा अणणिणो बहुविहा वि जायन्ते । 
णाणिस्स दु णाणमया सब्वे भावा तहा होंति ॥ १३१ ॥ 


भावाद्भेममयाच्चेव जायन्ते कुण्डलादयः । 
यथा 5योगयकाद्भावा ज्जायन्ते कटकादयः ॥ १३० ॥ 
अश्षस्याज्ञानभावाच्ध भावा मोहमयाः सदा । 
ज्ञानिनों ज्ञानभावाश्च ज्ञानभावेन स्पुस्तथा ॥| १३१ ॥ 
भाषार्थ-- जैसे सुबशभयभाव से सुबर्शभय कुण्डलादिभाव उत्पन्न होते हैं, और 
लोहमयभाब से लोहमय कड़े आदि उत्पन्न होते हैं । 
उसी तरह अज्ञानी अज्ञानमयभाव से अनेक तरह के अज्ञानमयभाव, तथा ज्ञानी के 
ज्ञानमयभाव से, अनेक प्रकार के ज्ञानमयभाव, उत्पन्न होते हैं। 
भाषाथ--- पुदुगल्नद्रब्य यद्यपि स्वय परिणामस्वभाव हैं, फिर भी कायमात्र के कारण 
जातीय होने के कारण सुबशेमयभाव से सुब्येत्व को नहीं छोड़ने बाला सुबंयेमय कुएडलादि 


७रे निजानन्दीयटीकासहितः । [ कठ कस 


भाव ही उत्पन्न होते हैं, न कि लोहमय कड़े आ्रादि भाव तथा लोहमयभाव से लोहजातीय कड़े आदि 
ही उत्पन्न होते हैं. न कि सुबशेमय कुण्डल्लादि भाव। इसी प्रकार जीव के स्वयं परिणामस्वभाव 
होने पर भी कार्यों के कारणजातीय द्वाने के कारण अज्ञानी के श्रज्ञानमयभावों से अ्ज्ञानजातीय 
विविध अज्ञानभाव उत्पन्न होते हैं, और ज्ञानी के ज्ञानमयभाव से ज्ञानजातीय अनेक ज्ञानभाव 
उत्पन्न होते हैं। कल्लश से अग्रिम भ्रवतरण सूचित करते हैं-- 


झज्ञानमयभावाना मज्ञानी व्याप्य भूमिकाम्‌ । 
द्रव्यकमनिमित्तानां भावानामेति हेतुताम्‌ ॥ 


अर्थ-- अज्ञानी अज्ञानमय भावों का कारण होता है । 
अग्रिम पॉच गाथाओं से इसी अर्थ को कहते हैं-- 


अण्णाणस्स स उदओजं जीवाणं दु अतच्चउवलद्ी । 
मिच्छत्तस्स दु उदओओ जीवस्स असदहाणत्तं ॥ १३२ ॥ 
उदओ असंजमस्स दु ज॑ं जीवाणं जीवांण हवइ अविरमणं । 
जो दु कलुसोवओगो जीशरणं सो कसाउदओ ॥ १३३ ॥ 
त॑ जाण जोग उदयं जो जीवाणं तु चिट्ठउच्छाहो । 
सोहणमसोहणं वा कायव्वों विरदिभावों वा ॥ १३४ 0 
एदेसु हेदुभूदेसु कम्मइयवग्गणागयं ज॑ तु। 
परिणमदे अट्रविहं णाणावरणादिभावेहिं ॥ १३५ ॥ 
त॑ खलु जीवशिबद्धं कम्मइयवग्गणागयं जइया । 
तइया दु होदि हेदू जीवो परिणामभावाएं ॥ १३६ ॥ 
आत्मनो उतत्वबुद्धियां सोउज्ञानस्योदयों मतः | 
अभद्भानश् जीवस्प मिथ्यात्वस्थोदयों भवेत्‌ ॥ १३२ ॥ 
अविरतिस्तु जीवस्या संयमोदय एवं सः | 
य; कलुषोपयोगः स कषायोदय आत्मन+ ॥ १३३ ॥ 
योगोदय व त्‌ विद्धि चेशेत्साइश्रयश्रिदः | 
अकतेव्यश्व कतेच्यः शोभनो उशोमनस्तथा ॥ १३४ ॥ 
एतेषु हेतुभतेषु कार्माणवर्भशागतम्‌ । 
यज्ज्ञानावरणाप् वा परिणमति चा्टधा ॥ १३५॥ 
यदा जीवनिषद्ध तत्कार्माणकांणागतम्‌ । 
स परिणामभावानां हेतुर्जीवो भवेच्तदा ॥ १३६ ॥ 


अधिकार: २ ] समंयसार3। रे 

भाषाथथ--- जीवों के यथाथवत्व को नहीं जानना, ही अज्ञान का उदय है। यथाथतत्व का 
अश्रद्धान मिथ्यात्र का ददय है। अविस्मण अंथोत्‌ अत्यागभाव ही, असंयम का उदय 
कलुष अथोत मलिन उपयोग ही कपाय का उदय है | शुभ, शुभ प्रवृत्तिनिवृत्तिव्यापाररूप 
जीबों का चेश्रोत्साह ही योग का उदय है । पूर्षोक्त मिथ्यात्रोब्य आदि के हेतु अर्थीत्‌ कारण 
होने पर कार्मणबर्गणागत जो पुदूगलद्रब्य ज्ञानावरणादिभाव से आठ प्रकार का परिणमता हे, 
बह्दी पुद्गलद्रव्य जब जीब में बद्ध द्वोता है, तब जीब उन परिणामों (भावों) का कतो होता है । 

विशेषार्थ-- अज्ञानभाव के जो मिथ्यात्व, अविरति, कषाय योग आदि भेद हैं, वे 
पुदूगल के परिणाम हैं । वे ज्ञानावरणादि आगामी कर्मबन्ध के कारण हैं, और जीव उन 
मिध्यात्वादिभावों के उदय होने पर, अपने अज्ञानभाव से अतक्ष्वश्रद्धान आदि भावरूप परिणमता 
है, और उन भावों का कतो होता है । 

जीव का परिणाम पुदूगलद्ग॒व्य से प्रथक ( अल्लग ) ही है, इसे झागे कहते हैं-- 


जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होति रागादी । 
एवं जीवो कम्म॑ च दोवि रागादिमावण्णा ॥ १३७ ॥ 


एकस्स दु परिणामा जायदि जीवस्स रागमादीहिं । 
ता कम्मोदयहेदृहि विशा जोवस्स परिणामों ॥ १३८ ॥ 


कमंणा सह जीवस्य रागादयों भवन्ति चेत | 
रागादिभावमापक्नो जीवः कर्म च दे तदा ॥ १३७ ॥ 


जायते परिणामस्तु रागाद यदि चात्मनः | 
जीवस्य परिणामः स्याद्विनापि कमदेतुमिः ॥ १३८ ॥ 
भाषाथ-- जब का रागादि अज्ञानपरिणाम यदि कर्म के साथ साथ ही माना जाय, 
जो जीव श्रोर पुदूगलकम इन दोना में हल्दी और फिटकरी की तरद्द जैसे (रंग में हल्दी और 
फिटकरी साथ डालने से उन दोनों का सम्मिलित एक अन्य रंगस्वरूप परिणाम होता हे ) वैसे 
रागादि अज्ञानरूपपरिण/म की आपत्ति आवेगी, जोकि इृष्ट नहीं हे | इसलिये यदि रागादि अज्ञान 
परिणाम एक जीब का ही माने, तो सिद्ध होगया कि पुदूगल के कम परिणाम से अक्षग ही 
जीब परिणाम है। 
विशेषा्थ-- स्पष्ट है । 
_पुदुगलद्॒न्य का परिणाम भी जीब से प्रथक्‌ ही है, इसे आगे कहते है-- 
जइ जीवेण सहस्चिय पुग्गलद॒व्वस्स कम्पपरिणामों । 
एवं पुग्गलजीवा हु दोवि कम्मत्त मा वण्णा ॥ १३६ ॥ 


एकस्स दु परिणामों पुस्गलदेव्वस्स कम्मभावेण । 
ता जीवभावहेदू्हिं विणा कम्मस्स परिणामों ॥ १४० ॥ 


७ निजानन्दीयटीकासद्दितः । [ कह कर्म 


यदि कमविकारः स्यादू पुदगलस्य सहात्मना । 

तदा पृद्शलजीबो दौ प्राप्ती कमंत्वमेव हि ॥ १३९ ॥ 
एकस्य परिणामस्तु कर्मत्वेन जड़स्य सः । 
बिनात्मभावहदेतोवा परिणामश्र कमेणः ॥ १४० ॥ 


आषार्थ--- यदि पुदूगलद्॒ब्य का जीब के साथ ही कर्मपरिणाम माना जाय, तो 
पुदूगलद्॒व्य और जीव दोनो हल्दी और फिटकरी की तरह कमंत्व को प्राप्त दोजायं, जो इष्ट नही 
है । इसलिये कर्मत्वेतनर परिणाम यदि एक पुदूुगल का ही मानें, तो जीव के रागादि अश्ञान 
परिणाम से पुदूगल का कर्म परिणाम प्रथक है, यद्द सिद्ध होगया। 


विशेषाथ-- स्पष्ट है । 
आत्मा में क्मबद्ध स्पृष्ट है, या अबद्ध सपृष्ट ' इसका उत्तर नयभेद से देते हैं-- 


जीवे कम्मं बद्धं चेदि ववहारणयभणिदं । 
सुद्धशयस्य दु जीवे अबद्धपुट हवइ कम्मं ॥ १४१ ॥ 
बद्ध स्पृष्ट च जीवेउस्मिन्‌ व्यवहारेश कम च। 


शुद्धनयासु जीवे न बद्ध भवति कम वे ॥ १४१ ॥ 


भाषाथे-- जीब में कमंबद्ध है, अर्थात्‌ जीव के प्रदेशों से बधा हुआ है, अथवा स्पृष्ट 
है, अथोत्‌ स्पशे करता हुआ है, ऐसा व्यवहारनय का कथन है । शुद्धनय से तो जीब में कम न 
बद्ध हे, न स्पृष्ट है। 

विशेषाथ-- जीव और पुदूगलकर्मों का एक बन्धपयोय होने से परस्पर भेद नहीं 
रहने के कारण जीथ में कमंवद्ध, स्पष्ट है, यह व्यवह्ारगय का पक्त है, और जीव एवं पुद्गलकम 
भिन्न भिन्न द्रव्य होने के कारण परस्पर अ्रत्यन्त भिन्‍न हैं। अतः जीव में कम न बद्ध है, न 
स्पृष्ट, ऐसा निश्चयनय का पक्त है । 


इस से क्‍या फलित हुआ ? इसे आगे कहते हैं-..- 
कभ्मं वद्धमबद्धं जीवे एवं तु जाण णयपकक्‍खं | 


पकक्‍्खातिक्कंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥ १४२ ॥ 
कमंबद्धूमबद्ध वा जीवे विद्धि नयात्सदा | 
निष्पक्ष मए्यते यस्तु समयसार एवं सः ॥ १४२ ॥ 
भापाय-- जीव में कर्मंबद्ध हे अथवा अबद्ध ये दोनो ही नयपक्त हैं और जो पक्त से 
अतिदूर दे सर्वथा पक्षांदिरद्दित कद्दा जाता है, बही समयसार अथोत्‌ निर्विकल्प शुद्ध आत्मतत्व है । 
विशेषा्थ-- जीव मे क्मंबद्ध है, जीव में कमंबद्ध नहीं है, ये दोनों ही विकल्प, नयपक्ष हैं 
जो इस नयपक्त को उल्लघन करता हे, चहदी सब विकल्पो से छूटकर स्वयं निर्विकल्प एक विज्ञानघन- 
स्वभाव द्वोकर साक्षात्‌ समयसाररूप होजाता है। यहाँ तात्पय यह हे कि जो “जीब में कमंवद्ध है? 
एसा विकल्प करता हे. वह जीब में कर्म अबद्ध है, इस पक्त को छोड़ता हुआ भी बिकल्प को नहीं 


अधिकारः २ ] समयसारः । ज्‌ 


स्यागता है । इसी प्रकार जो “ज्ञीव में कम अबद्ध दे” ऐसा विकल्प करता है, वह भी जीब में 
कर्मबद्ध हे, इस एक पक्ष को छोड़ता हुआ भी विकल्पमात्र को नहीं छोड़ता है । एबं “जीब में 
कमंयद्ध है तथा अवद्ध मी है” ऐसा जो विकल्प करता है बह दोनों पत्तों को नहीं छोड़ता हुआ 
बिकल्प को भी नहीं छोड़ता | इसलिये जो सब पक्षों को छोड़ देता है, बद्दी सब विकल्पों को 
छोड़ता दे, और जो सब विकल्पों को त्यागता है, वही “समयसार” अथोत शुद्ध आत्मतत्व को 
पाता है, इसी भाव का कहेश कहते हैं--- 
य एव मुक्त्वा नयपक्षपातं स्वरूपगुप्ता निवसंति नित्यम्‌ । 
विकस्पजालच्युतशान्त विशास्त एव साक्षादसृतं पिवन्ति ॥ 
अथ-- जो पुरुष नयपक्षपात को छोड़कर अपने स्वरूप में लीन होकर नित्य न्धास 
करते हैं, वे ही विकल्पजालो से छूटफर शान्ति हुये साक्षात्‌ अमृत अथोत्‌ शुद्धात्मतत्व को 


पाते हैं । 

एफस्प बड़ों न तथा परस्य चितिद्योदावितिपक्षपातौ | 

यस्तस्ववेदी च्युतपश्चपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥ 

अर्थ-- एक नय का पक्त है, कि यद्द चिन्मात्र जीवकम से बद्ध हे। दूसरे नय का है, 
कि जीवकर्म से बद्ध नहीं है, इन दोनों पक्षेपातों से रहित जो तत्वणेदी अथोत्‌ तत्व के स्थरूप 
को जानने वाले हैं उनकी आत्मा चिन्मात्रस्वरूप ( विकल्प रहित ) है । 
बद्ध अबद्ध पक्षपात के समान ही अन्य पक्षपात भी त्याज्य हैं, इसे आगे अनेक शहोकों 

में कहते हैं। यथा-- 

एकस्प मृढ़ो न तथा परस्य चितिद्योर््धवितिपक्षपातों । 

यस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिघिदेव ॥ 

एकस्प रक्तो न तथा परस्य चितिद्वयोदाविठिपक्षपातों । 

यस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलठु चिश्चिदेव ॥| 

एकस्य दुष्टो न तथा परस्य चितिद्बयोद्धवितिपक्षपातों । 

यस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खछु चिथिदेव ॥ 

एकसुय कर्ता न तथा परस्य चितिद्ययोद्धावितिपक्षपातों । 

यस्तत्ववेदी च्युतपश्चपरवस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिद्िदेव ॥ 

एकश्य भोक्ता न तथा परस्य चितिद्ययोर्टावितिपक्ष पातो । 

यस्तत्ववेदी च्युतपश्चुपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिथिदेव ॥ 

एकस्प जीवो न तथा परस्य चितिद्योदावितिपक्षपातो । 

यस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ 

एकस्य सक्ष्मो न तथा परस्य चितिद्योदावितिपक्षपातों । 

यस्तत्ववेदी च्युतपश्पातस्तश्यास्ति नित्यं खलु चिद्चिदेव | 


७६ निजानन्दीयटीकासद्दितः । [ कह कम अधिकारः २ | 


दोण्हवि णयाण भणियं जाणइ णवरं तु समयपडिवद्धो । 
ए॒ दु शयपक्ख॑ गिण्हदिं किचिवि शयपक्खपरिहीणा ॥ १४३ ॥ 


नययोः कथितो वेचि शुद्धात्मजश्रकेवलम । 
किन्तु पश्च॑ न शृद्भाति पश्षद्वीनो यथा जिन! ॥ १४३ ॥ 
भाषार्थ-- जो शुद्धात्मा से प्रतिबद्ध है, वह दोनों नयो के कथन को केबल जानता ही 
है । किन्तु किसी नयपक्ष को प्रहर नहीं करता है । क्योकि वह नय के पक्त से रह्दित है। 
विशेषार्थ-- जैसे केबली भगवान्‌ नयपत्त के ज्ञाता, द्रष्टमात्र हैं, वेसे ही श्रुतज्ञानी भी 
जिस समय समस्तनय पत्त से रहित शुद्ध चैतन्यमात्र का अनुभव करता है। उस समय नयपत्त 
का ज्ञातामात्र रहता है, अतः उसको अनुभूतिमात्रस्वरूप समयसार जानना चाहिये | 


चितरस्वभावभरभावितभावा 5 भावभावपर मार्थ तयैकम्‌ । 
पंधपद्ध तिमपास्य समस्तां चेतये समयसारमपारम्‌ ॥ 
( कलश ) 
अथ-- तत्वज्ञ की उक्ति है, कि में कतो, क्मभावरूप बधपरिपाटी को हटाकर, उस 
अपार समयसार का अनुभव करता हूं जो परसार्थटथ्टि से समस्तभाव, अभाव आदि भावस्वरूप 


एक हे । 
आगे समयसार, पत्तों से अलग (दूर ) है इस सिद्धान्त श्रथ का उपसहाररूप से 


कहने हैं... 
सम्मद सणणाणं एदं लहदित्ति णवरि ववदेसं। 


सव्वणयपक्खरहिदों जो सो भशिदों समयसारो ॥ १४४ ॥ 


नयपक्षविद्दीनो यः समयसार एवं सः । 
लमते दशन ज्ञानमिति संज्ञां तु केवलम्‌ ॥ १४४ ॥ 
भापाथ-- जो सब नयपक्षो से रहित है, वही समयसार है । यह समयसार केबल 
कम ज्ञान इत्यादि नामो से कहा गया है । ये सब समयमार के ही नाम हैं, बस्तुभद 
नही है । 
विशेषा्थ-- सबनयो के पत्तों से रहित अर्थात्‌ पाँच इन्द्रिय और मन से उत्पन्न जो 
घाह्य इन्द्रियों के विषयरूप पदार्थों मे विकल्प, श्रादि से प्रथक्‌ बद्ध अबद्ध आदि सब 
बिकल्परूप नामों के पक्ष से रहित जो समयसार अथांत्‌ शुद्धात्मा है. (उसको ) श्रनुभव 
करते हुए ही निर्विकल्पसमाधि मे ठहरे हुए पुरुषों हारा यह श्रात्मा देखा, जाना जाता है, ऐसा 
कहा गया है। इस लिए केवलमात्र सब प्रकार से निमल केबलद्शन भर केबलश्ञानरूप को यह 
शुद्धात्मा प्राप्त होता है | 


इति कत कर्माधिकारः ॥ २ ॥ 


अथ पुणयपापाधिकारः (३) 


कभ्ममसुहं कुसीलं सुहकम्मं चावि जाणह सुसीलं । 
कह त॑ होई सुसीलं ज॑ संसार पवेसेदि ॥ १४५ ॥ 


कर्माशुभ॑ कुशीलं च सुशील शुभमेव च । 
प्रवेशयति संसार सुशील तत्कथं भवेद ॥ १४५ ॥ 
भाषाथे-- अशुसकस तो पापस्वभाव है ( बुरा है ) और शुभकम पुस्यस्वभाव (अच्छा) 
है, ऐसा सबंसाधारण जानते है ! परन्तु परमार्थटष्टि से देखा जाय, तो जो कम प्राणी को संसार 
में रुलाता है वह कम शुभ ( श्रच्छा ) केसे हो सकता है ? अथोत्‌ नहीं हो सकता । 
विशेषार्थ-- अशुभकर्म अथोत्‌ हिसा, क्ूठ, चोरी आदि पापरूप क्रियाएँ कुशीकरूप, 
त्यागने योग्य हैं ! ऐसे ही शुभ क्ियाएँ दान, पूजा, परोपकारादिकमं, सुशील, शोभनीय और 
उपादेय हैं । यह पक्ष व्यवहारी जीवो का व्यवहारनय है । परन्तु इसके बिरोधी निश्चयनय द्वारा 
इस कथन में बाधा आती है । निश्चयवादी कहता है, कि किस तरह वह पुण्यकर्म सुशील, शोभनीक 
ब उपादेय हो सकता है ? जो इस जीब को संसार में प्रवेश कराता है ' 
यथा-- 
बदन्ति पापं किल पापमेव सन्त्यत्र श्ुर्घा बहवः पुमांसः । 
परन्तु ये पुण्यमपीह पाप॑ वदन्ति ते हा | सुलभा जना न ॥ 
( मदीयम ) 
अथ-- पाप को पाप कहने वाले साधारण मनुष्य तो इस संसार में प्रायः बहुत 
देखने में आते हैं, परन्तु जो पुण्य को भी पाप कहते हैं, ऐसे महापुरुष ससार में बिरले ही हैं । 
आगे शुभ, अशुभ दानों कर्मों को ही बन्ध के कारण बताते है-- 


सोव्वण्णियक्मि णियलं बंधदि कालायसं च जह पुरिसं | 
बंधदि एवं जीव॑ सुहमसुहं वा कद कम्मं ॥ १४६ ॥ 


लोहस्य च सुवर्णस्य बध्नाति निगलं यथा | 
बध्नात्येव कृतं कम चेतनं च शुभाशुमम्‌ ॥ १४६ ॥ 
भाषाथ-- जैसे लोहे की बेडी पुरुष को बाँधती है और सुचर्ण की भी बॉधती है । उसी 
तरह शुभ तथा अशुभ किया हुआ कर्म भी जीव को बाँघता ही है । 
विशेषार्थ-- जैसे पुरुष को सुबर्ण की बेडी तथा लोहे की बेड़ी बॉधती है। इसी प्रकार 
शुभरूप वा अशुभरूप किया हुआ कर्म इस संसारी जीव को बॉधता है । दोनों ही प्रकार के कर्म 
आत्मा को बाँधने वाले हैं। तत्पय यह है, कि भोगो की इच्छारूपनिदान करके, रूप, सुन्दरता, 
सौभाग्य, कामदेवपना, इन्द्रपना, प्रसिद्धि, पूजा, लाभ आदि के निमित्त जो कोई ब्रत, तपश्चरण, 


जद निजानन्दीयटीकासहितः । [ पुण्यपाप 


दान, पूजादिक करता है, वह पुरुष छा के बास्ते मानों रत्न बेचता है तथा भस्म के लिये मा 
के ढेर को जलाता है व धागे के बास्ते रत्न के हार तोड़ता है व कोद्रव ( कोदो ) का खेत बोने के 
लिये चन्दन के बन को काठता है । 


अप्रिस गाथा से शुभाशुभ दोनों कर्मों का निषेध करते हैं--- 
तह्यां दु कुसीलेहिय रायं मा कुणह मा व संसग्गं। 
साधीणा हि विशासो कुसीलसंसग्गरायेण ॥ १४७ ॥ 
तस्मादद्वाभ्यां च रागाभ्यां मैव इुरुत संगमम्‌ । 
तयोः संगेन रागेण स्वस्वातन्त्यं विनव्यति ॥ १४७ ॥ 


भाषाथ-- हे साधक जनों ! इसलिये ( पूब कथित शुभाशुभ कर्म कुशील हैं, नि हैं ) 
धन दोनों कुशीलो से प्रीति मत करो और सम्बन्ध भी मत करो । क्योंकि कुशील के संसग ओर 
राग से आत्मस्वाधीनता का विनाश होता है। 
बिशेषार्थ-- आचार्य महाराज साधक को उपदेश देते हैं, कि उपर्यक्त कारणो से 
आत्मस्वभाष के विरुद्ध, शुभ व अशुभ कर्मों के साथ मन सम्षन्धी प्रीति मत कर | और न वचन 
तथा काय से संगति कर, क्योंकि शुभाशुभ कर्मों से स्वाधीन आत्मिक सुख का नाश होता है। 
सारॉश यह है, कि सब सांसारिक सुखो मे अणिमा श्रादि आठ ऋद्धि सहित 
देबो के सुख प्रधान हैं । परन्तु वे यथार्थ आत्मिक सुख नहीं हैं । स्राभाविक दुःख ही हैं। 
क्योंकि जब पवेन्द्रियरूप पिशाच उनके शरीर मे पीबा उत्पन्न करता हे, तब ही थे देव 
मनोझ् विषयों मे मिर पड़ते हैं। अथोत्‌ जिस प्रकार कोई पुरुष, किसी वस्तु विशेष से पीड़ित 
होकर पंत से गिर कर मरता है, इसी प्रकार इन्द्रियजनित दु/खों से पीडित होकर उनके विपयो 
मे यह आत्मा रमण करता है। इसलिये इन्द्रियजनित सुख, दुःखस्वरूप ही हैं. । अज्ञानबुद्धि से 
सुखरूप मालूम पड़ते हैं। एक दुःख के ही, सुख भर दुःख य दोनो भेद हैं । 
अब दोनों कर्मों के निषेध को दृष्टान्त से रृढ़ करते हैं-- 


जह णाम कोवि पुरिसो कुच्छियसीलं जणं वियाणित्ता । 
वजदि तेण समय॑ संसग्गं रायकरणं च ॥ १४८ ॥ 
एसेव कम्मपयडी सीलसहावं च कुच्छिदं णाउं । 
वज्जंति परिहरंति य तस्सं सग्गं सहावरया ॥ १४६ ॥ 
कुशीलं मानवं ज्ञात्वा यथा स्यजति सज्जनः | 
तेन सह च संसर्ग रागादिकरणं त्यजेत्‌ ॥ १४८ ॥ 
फर्मप्रकृतिशीलं च ज्ञात्वा तु कृत्सितं बुधाः । 
वर्जयन्ति च संस परिहरन्ति वै तथा ॥ १४९ ॥ 


आषार्थ-- जैसे कोई पुरुष निन्दितस्वभाव वाले किसी पुरुष को जानकर उसके साथ 
संगति और राग करना छोड़ देता है, इसी तरह ज्ञानी जीव, कमप्रकृतियों के शीशस्वभाव को 


अंधिकारः ३ ] समयसारः । कम 


निन्‍्ध ( खोटा ) जानकर डससे राग छोड़ देते हैं, और उसकी संगवि श्री छोड़ देते हैं। पश्चात्‌ 
अपने स्वभाव मे लीन दो जाते हैं । 

विशेषार्थ-- साधु पुरुष, पुण्य और पाप दोनों ही कर्मों को त्यागने योम्य समझकर 
अपनी निर्विकल्प समाधि में तल्लीनता पाने के लिये उन्हें त्याग देते हैं. । क्योंकि यदि 
शुभोषयोग से अनेक तरह के पुण्य उत्पन्न होते हैं, तो भले ही उत्पन्न हों, कुछ विशेषता नहीं। 
क्योंकि थे पुण्य देवताओ से लेकर सब संसारी जीबों को दृष्णा उपजाते हैं ओर जहाँ दष्णा है, 
वहाँ ही दुःख है । क्योंकि तृष्णा के बिना इन्द्रियो के रूपादिविषयों में प्रवृत्ति नहीं होती। जैसे 
जोंक ( जल का जन्तुषिशेष ) ठृष्णा के बिना विकारयुक्त रुधिर का पान नहीं करती, इसी प्रकार 
संसारी जीबों की बिषयो मे प्रश्॒त्ति ठष्णा के बिना नहीं होती | इसी क्षिए ज्ञानी जन पुण्य को भी 
तष्णा का धर समभकर उसे त्याग देते हैं । 

दोनों ही कमंबन्ध के कारण है, अतः निषेध करने योग्य हैं, ऐसा अप्रिम गाथा से 
सिद्ध करते है-- 


रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि जीवो विरागसंपत्तो । 
एसो जिणावदेसो तहा कम्सेसु मा रज ॥ १५४० ॥ 


रक्तो बध्नाति कर्माणि वीतरागी विम्न॒च्यते । 
एप जिनोपदेशो वे रागं मा कुरु कमेंसु ॥ १५० ॥ 
भाषाथ-- रागी जीव तो कर्मों को बॉधता है तथा वेराग्य को प्राप्त हुआ जीव कर्मों से 
छूट जाता है | यह जिन भगवान्‌ का उपदेश है। इस कारण भो भव्यजीव ' तुम कर्मों में प्रीति 
मत करो, रागी मत बनो ' 
विशेषा्थ-- रागी हषी जीव कर्मों को बॉधता है, परन्तु कर्मों से उत्पन्न होने वाले 
भावों में बेराग्य को धारण करने वाला आत्मा कर्मों से छूटता हे । यह प्रत्यक्तरूप से 
भगवान्‌ का उपदेश है। भगवान्‌ ने कह दै कि पुण्य और पाप दोनों ही कर्मबन्ध के कारण हैं । 
न केबल बध के ही हैं, अपितु त्यागने योग्य हैं। इसलिये शुभ व अशुभ संकल्प और विकल्पों 
से रहित होकर अपने ही शुद्धात्मा की भावना से उत्पन्न दोने बाला जो विकाररहित सुखाम्ृत 
रस का स्वाद है, उसी से ठप्त दो, शुभ व अशुभकर्मो में राग मत करो। 
तात्पय यद्द है कि रागी द्वेषी आत्मा कर्मों को बाँधता है । परन्तु बीतरागी नये कर्मों 
को नहीं बॉधता है, अपितु पुराने बेंधे हुए कर्मों की निजया करता है । इसलिये मुमुझुपुरुष को 
चाहिये, कि इन शुभ व अशुभ कर्मों में राग द्वेष न करके अपने शुद्ध आत्मस्वरूप का ही अनुभव 
करे ' इस प्रकार यद्यपि अनुपचरित असदूभूत व्यवह्ारनय से द्रव्ययुण्य और पाप में भेद है 
तथा अशुद्धनिश्वयनय से द्रव्यपुए्य और पाप से उत्पन्न इन्द्रिय - सुख भौर दुख में भेद है, 
तथापि शुद्धनिश्चयनय से भेद नहीं हे । 
आगे मोक्ष का कारण ज्ञान है, यह सिद्ध करते हें-- 


परमट्टो खलु समओो सुद्धो जो केवली मुणी णाणी । 
तह्नि ट्रिंदा सहावे मुणिणा पावंति शिव्वाणं ॥ १५१ ॥ 


द्व० निजानन्दीयटीकासद्दितः । [ पुएयपाप 


परमार्थ: शुचित्वानी समयः केवज्ञी च यः । 
निर्वाणं यान्ति ते तस्मिन्‌ स्वभावे निरता बुधाः ॥ १५१ ॥ 
भाषार्थ-- निश्चयकर परमार्थरूप जीवनामा पदार्थ का स्वरूप यह है कि जो शुद्ध है, 
केवली है, मुनि है, ज्ञानी है ये जिसके नाम हैं, उप स्व्रभाव मे स्थित मुनि, मोक्ष को भ्राप्त दोते हैं । 
विशेषार--- निश्चय से परमाथरूप उत्कृष्ट पदार्थ जो परमात्मा है अथवा धम, अथ, 
काम और भोक्तरूप चारो पुरुधार्थों में सब से महान पुरुषाथ मोक्त है, अथवा मति, श्रुति, अवधि, 
मनःपर्यय और केवलज्ञान के भेदो से रहित जो निश्चय एक स्वरूप परमाथ है, बह ही परमात्मा 
है, बही समय है। अथोत्‌ जो भली प्रकार अपने शुद्धनुण और पर्योयो में परिणमन करे, वह 
समय है । अथवा भली प्रकार संशय आदि से रहित जो ज्ञान है, बद्दी समय है । अथवा अपने 
एक परमसमरसीभाव से ही शुद्धस्वरूप मे परिणमन करे, वह समय है । बह्दी शुद्धरागादि 
भावकर्मों से रहित है, बह्दी परद्रव्य से रहित होने के कारण किसी के सहायरहित केवली है। 
वह ही मुनि प्रत्यक्ष ज्ञानी है, तथा षह्दी विशुद्ध ज्ञानमयी है, ऐसा ही परमात्मा उत्कृष्ट आत्मा है। 
इस परस आत्मस्वरूप में झहरने वाले बीतराग स्वसवेदन ज्ञान मे लवलीन मुनिजन अथोन्‌ 
तपोधन, निवोण ( मुक्ति ) पाते हैं । 
इछोपदेश में पूज्यपाद स्वामी कहते है--- 
आत्मानुष्ठाननिष्ठस्य व्यवहार बहिःस्थितेः । 
जायते परमानन्दः कश्रिद्योगेन योगिन; | 


अथ-- जो योगी व्यवहारधर्म से बाहर होकर आत्मा के साधनों मे लीन हो जाते हैं, 
उनको इस ध्यान के बल से कोई अधूर्व परमानन्द का लाभ होता है। तथा यही परमानन्द का 
खानुभव कमंबन्ध का नाशक है । 


अब जो बाह्यतपश्चरणादि को ही ज्ञान मानते हैं, उन्हे ज्ञान की विधि बताते हैं-. 
परमट्टक्षि दु अठिदो जो कुणदि तव॑ व्द च धारेई । 
त॑ सव्व॑ वालतवं वालव्द विंति सव्वण्ह्ू ॥ १५२ ॥ 


परमारथविरक्तत्य व्रतानि च॒ तपांसि च | 
बालब्तानि लेयानि इत्याहुजिनेश्वरा: ॥ १५२ ॥ 
भाषार्थ-- जो ज्ञानस्वरूप आत्मा में तो स्थिर नही है और तप करता है तथा श्रतो को 
धारण करता है, उसके ऐसे तप व ब्रत को जिनेन्द्रदेव अज्ञानतप और अज्ञानत्रत कहते हैं । 
विशेषा्थ-- आत्मज्ञान से ( रद्दित प्राणी, परमार्थलत्तणमयी परमात्मा के स्वरुप में 
नही स्थिर होता हुआ अथोत परसार्थस्वरूप का अनुभव नहीं करता हुआ अनशन श्रादि 
१९ प्रकार का तप करता है तथा अगुब्रत व महात्रतादिक धारण करता है वह बालकों का सा 
अज्ञानतप व वालकों का सा अज्ञानत्रत है। ऐसा सर्वक्षदेव कहते हैं । क्योकि बह पुश्यथ पाप 
के उद्यजनितभाषों में विशेषज्ञान को नहीं धारण किये हुए है | 


आगे ज्ञान को मोक्ष का हेतु और अज्ञान को बन्ध का हेतु नियम से कहते हैं-- 


अधिकार! ३ ] समयसार; । ८ 


वदणियमाणि धरंता सीलाणि तहा तव॑ च कुँवंता । 
परमट्वाहिरा जे णिव्वाणं ते ण॒ विन्दंति ॥ १५४३ ॥ 
महातपांसि इबेन्तो त्रतशीलपरायणाः | 


विन्दन्ति नैव निर्वाण मात्मज्ञानपरांमुखा) ॥ १५३ ॥ 


भाषार्थ-- जो कोई पुरुष, शीलश्रतादि को घारण करते हुए मद्दान्‌ दुस्तरतपों को तपते 
हैं, परन्तु परमार्थभूत आत्मझ्ञान से परांमुख होने के कारण वे मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकते । 

विशेषार्थ-- जो पुरुष मद्दानश्नत अरु॒॒त्नत व श्रन्य नियम भ्रतिज्ञाओ को घारण करते 
हुए तथा शीलों को अथोत्‌ क्राधादि रहित स्वभावों को व शीलब्रत को व सात प्रकार के शीलों 
को और तप को करते हुए भी मन, वचन, काय की गुप्ति में गुप्तरूप समाधि लक्षण को रखने 
बाले भेदक्ञान से विद्दीन हैं, अतः वे परमार्थ से बाहर हैं, इस कारण से अज्ञानी हैं । अज्ञानी पुरुषों 
को किस तरह मोक्ष का लाभ हो सकता हे ? जो परम समाधि लक्षण को रखने वाले 
मेदक्षान सहित हैं, वे यदि वाह्यश्नत नियमों को व शील व्‌ तप को प्रकट प्रवृत्तिरृप से आचरण 
नही भी कर रहे है, तो भी मोक्ष को प्राप्त कर सकते हैं | क्योकि वहाँ भेदजझञान का सदूभाव है | 

पुण्यकर्म के पक्तपाती को समम्पने के लिये उष्तररूप से अग्रिम गाथा कहते हैं-. 


परमट्रबाहिरा जे ते अण्णाणेण पृण्णमिच्छ॑ति । 
संसारगमणहेदु वि मोक्‍्खहेदुं अजाणंता ॥ १५४ ॥ 


अन्लानात्पुण्यमिच्छन्ति शुद्धात्मनिरता न ये । 
मोक्षहेतुमजानन्तस्‌ तत्‌ पुण्य भवकारणम्‌ ॥ १५४ ॥ 
भाषाथ-- जो जीब परमाथ से बाह्य है अथोत्‌ परमार्थभूत आत्मा का अनुभव नहीं करते 
वे अज्ञानवश पुण्य को अच्छा मानते है। किन्तु बह पुरय संसार परिभ्रमण का कारण है| वे जीव 
मोक्ष के कारण ज्ञानस्वरूप आ्ात्मा को नहीं जानते । किन्तु पुण्य को ही मोक्ष का कारण मानते हैं। 


विशेषार्थ-- इस संसार में अनेक पुरुष सकलकर्मों के क्यरूप मोक्ष का चाहते हुए भी 
अपनी परमात्मभावना मे परिणमन करने थाले अभेदसम्यग्दशेन, ज्ञान चारित्रलक्षणमयी 
परमसामायिक को पहले ही दीक्षाक्राल में करने की प्रतिज्ञा करके भी चिदानन्दमयी एक स्वभावरूप 
शुद्धात्मा के यथार्थ भ्रद्धान. ज्ञान और चारित्र मे 5हरने की शक्ति न होने के कारण से पूरब में 
कद्दी हुई परमसामायिक का अनुभव नहीं करते हुए परमार्थस्वरूप से बाहर ठहरे हुए अभेद 
रल्नश्रयस्वरूप मोक्ष के कारण को नहीं जानते हैं | किन्तु अपने अज्ञानभाव से संसार परिक्षमण 
का कारण होने से बन्ध के कारणस्वरूप पुण्यकर्म को चाहते हैं। अथत्रा बन्ध का कारण स्वरूप 
जो पुर्य हे, उसे मोक्ष का कारण सान लेते हैं। कारण कि वे पूर्व में कट्दे हुए परमसामायिकरूप 
मोक्ष के कारण को नहीं जानते हैं। 

सारॉश-- इस लोक में अनेक प्राणी ऐसे हैं, जो समस्त कर्मों का नाश कर आत्मस्वरूप 
मोक्ष की इच्छा करते है, तो भी उस मोज्ष के कारण रत्नत्रय ( सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चरित्र ) रूप 
परमसामायिक की प्रतिज्ञा लेकर भी दुश्न्‍्तकम के उदय से संक्लेश परिशामरूप कम से तो निमवत्त 


घर निजानन्दीयटीकासहिंतः । [ पुस्यक्षप 


हो गये हैं कम में अभी तक स्थित हैं। अतः स्थुल अनुभव गोचर संक्तशरूप कमकाण्ड 
को तो शोक हे से समस्त कर्मकाण्ड को मूल से नहीं उलाडते। इसलिये वे केवल अशुभकर्म 
को ही वन्ध का कारण मानकर नियम, तप आदि में प्रवृत्त होते हैं, और उन्हीं को मोक्ष का 
कारण मानते हैं। ऐसे व्यक्ति भी परमार्थ ( आत्मक्षान ) से बिमुख हैं। 

श्रप्रिम गाथा से परमाथस्वरूप मोक्ष का कारण बताते हैं--- 


जीवादीसदहणं सम्मत्तं तेसिमधिगमों णाणं । 
रायादीपरिहरणं चरणं एसो दु मोक्खपहो ॥ १५५ ॥ 


भ्रद्धानं सप्रतत्वानां ज्ञानं तेषां च निश्चयात्‌ | 
रागादिनाशन बृत्तं मोक्षमार्गों विभेदवः ॥ १५५ ॥ 
भाषाथ-- जीवादिक पदार्थों का श्रद्धान तो सम्यक्त्व है, और उन जीवादिपदार्थों का 
अधिगम से सम्यम्ज्ञान है, तथा रागादिक का त्याग सम्यकचारित्र है, यही व्यवहार से 
मोक्षमार्ग है। 
विशेषाथं-- जीवादि € पदार्थों का विपरीत श्रभिप्रायरहित श्रद्धात करना, सम्यग्दशन 
है, और उन्हीं का संशय, बिपय और अनध्यवसायरहित ज्ञान, सम्यग्ल्ञान है तथा रागादिभावो का 
परित्यागचारित्र है, यद्दी व्यवह्ारनय से मोक्ष का सा है। अ्रथवा उन्ही सत्याधरूप से जाने हुए 
पदार्थों का शुद्धात्मा से भली प्रकार अवलोकन करना, श्रथोत्‌ श्रद्धान करना, 
निश्चय सम्यग्द्शन हे। उन्हीं का भली प्रकार ज्ञान करके शुद्धात्मा से भिन्न जानना निश्चय- 
सम्यग्ह्वान है तथा उन्हीं परपदार्थों का शुद्धात्मा से भिन्‍नरूप से निश्चय करके रागादिविकल्पो 
का त्याग करके अपने ही शुद्धात्मस्वरूप मे स्थिति प्राप्त करना, निश्चयचारित्र है। और यही 
निश्चय मोक्षमाग है। 


परमार्थ मोक्ष के कारण से अन्यकर्म का निषेध, अग्रिम गाथा से करते है-- 
मोत्तण णिच्छयट्टं ववहारेण विदुसा पवट्टन्ति । 
परमट्ठमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खओ विहिओ ॥ १५४६॥ 
विमृच्य निश्रयार्थ वे प्रवतेन्ते न ज्ञानिनः | 
विशुद्धमाश्रितानां तु पूँसां कमेश्षयों भबेत्‌ ॥ १५६ ॥ 
भाषाथ-- बहुत से विद्वान , निश्चयनय के विषय को छोडकर व्यवहार में प्रवृत्त हैं, परन्तु 


परमार्थमूत आत्मस्वरूप के आश्रित यतीश्वरो के ही कम का नाश कहा गया है । व्यवहार में 
प्रवृत्त होने वाले का कर्मक्षय नही होता । 


बिशेषाथ--- अनेक बिद्वान्‌ , परमार्थभूत मोक्ष के कारण को छोडकर बततपादिक शुभकर्म 
फो ही मोक्ष का कारण मानते है । श्रतः ब्रतशीलादि शुभकर्मों में ही रत रहते हैं । किन्तु यह्‌ 


उनका अममात्र हे । क्‍योंकि ये शुभकर्म पोद्‌गलिक स्वभाव वाले हैं । इसलिये थे मोक्ष के हेतु 
नहीं हो सकते । मोक्ष तो केबल आत्मज्ञान से ही कहा गया है। 


आगे मोक्ष के कारणमूत सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र जो जीव के गुण हैं, थे किस 


ऋधिकारः ३ ] समयसारः। ध्र्डे 

प्रकार मिथ्यात्यादि से आपयुत्त हो रहे हैं, यह दिखाते हैं-- 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदी मलमेलणासत्तो | 
मिच्छत्तमलोच्छण्णं तह सम्मतं खु सायव्यं ॥ १५७ ४ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदी मलमेलणासत्तो । 
झअण्णाणमलोच्छण्णं तह णारं होदि सायव्वं ॥ १५८ ॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह शासेदी मलमेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छरणं तह चारित्तं पि-णादव्वं ॥ १४६ 0 


इ्वेतभावो हि वखस्य यथा मलेन नश्यति । 
तथा मिथ्यात्वमाबेन सम्यक्त्वं च विनश्यति ॥ १४५७ ॥ 


इवेतभावो हि वख्रस्य यथा मलेन नश्यति । 
अज्ञानाच्च तथा ज्ञान प्रशश्यति तथेंब च ॥ १५८ ॥ 
बवेतभावों हि वसख्नस्य यथा मलेन नश्यति । 
कषायावरणं वापि नाशमेति न संशय/ ॥ १५९ ॥ 


भाषाथ-- जैसे बस्त्र का सफेद्पना मल के संसर्ग से नष्ट होजाता है श्रथोत्‌ तिरोभूत 
होजाता है, उसी तरह मिथ्यात्व मल से व्याप्त हुआ आत्मा का सम्यक्तवगुण निश्चय कर 
आच्छादित हो रहा हे । जैसे बस्नर का सफेदपना मल के ससर्ग से नष्ट हो जाता है, उसी तरह 
अज्ञान मल से व्याप्त हुआ आत्मा का ज्ञानभाव आच्छादित दो रहा है | तथा जैसे वस्न का 
सफेदपना मल के संसग से नष्ट होजाता है. उसी तरह कपाय मलसे व्याप्त हुआ आत्मा का 
चरित्रभाव भी आच्छादित हो रहा है । 

विशेषा्थ-- सम्यरदर्शन, सम्यस््लान और सम्यकचारित्र ये तीनो इस जीब के 
स्वाभाविक गुण हैं। परन्तु ये अनादिकाल से मिथ्यादशेन, अज्ञान ओर कषायो के कारण 
भआ्रच्छादित व बिकृत हो रहे हैं। इसीलिये यह आत्मा अ्नादिकाल से संसार में भ्रमण कर 
रहा है। ज्ञानीजनों का कतंव्य है, कि वे इस मिश्यात्वादि का परिहार (त्याग ) करके शुद्धात्मा- 
मुभूति का प्रयत्न करें । 


अप्रिम गाथा से फर्म का स्वयमेव बन्धपना सिद्ध करते हैं-.. 
सोसव्वणाण दरिसी कम्मरणण णिमेणवच्छण्णा । 
संसारसमावण्णा ण॒ विजाणदि सद्वदों सव्वं ॥ १६० ॥ 
सर्वज्ञः सवदर्शी च किन्तु कर्मवशेन वे । 
स संसारसमापश्नो वेकत्ति से न सबंतः ॥ १६० ॥ 
भाषाय-- यद्यपि यह आत्मा स्वभाव से सब को जानने बाला और देखने वाला है, 


घट निज्ञानन्दीयटीकासहितः । [ पुर्यपाप 
तो भी अपने कर्मरूपी रज से भारकादित होने के कारण इसके सर्वज्ञल्वादिगुण, तिरोभूत द्दो 
रहे हैं। इसीलिए यह संसारी जीब, अल्पह्ष और शक्तिददीन होकर संसार में फप्त रहा है। 

विशेषार्थ-- बह्द शुद्धा्मा, निश्चय से परिपूरों, झञानदशनस्रभाव को रखने वाला हे, 
तो भी अपनी ही बाँधी हुई श्ञानावरणीय आदि कमरूपी रज से आच्छादित होकर इस संसार- 
रूपी सागर में अनादिकाल से गोते खा रहा है। इसीलिए सब तरह से सब पदार्थों को नहीं 
जान सकता है । इस से विदित होता है, कि कम इस जीव के लिये बन्धरूप ही हैं । इसलिए 
वे कर्ममोज्ञ का कारण किस तरद्द हो सकते हैं ? क्रयोत्‌ कभी भी नहीं हो सकते ! 


अब मोक्ष के कारणभूत सम्यकत्वादि का मिथ्यात्वादि से बिकृत होना सिद्ध करते है-- 

समत्तपडिणिबद्धं मिच्छत्तं जिशवरेहि परिकहियं । 
तस्सोदयेणश जीवो मिच्छादिद्वित्ति शायव्वों ॥ १६१ ॥ 
णाणस्स पढिणिबद्धं अण्णाएं जिएवरेहि परिकहियं । 
तस्सोदयेण जीवो अण्णाणी होदि णायव्वों ॥ १६२ ॥ 
चारित्तपडिणिबद्ध कसाय॑ जिणवरेंहि परिकहियं । 
तस्सोदयेण जीवो अचरिततो होदि णायद्वों ॥ १६३ ॥ 

सम्यक्त्पप्रतिकूल॑ वै मिध्यात्वं कथित जिनेः । 

तस्योदयेन जीवो5यं मिथ्यादृष्टि ने संशयः ॥ १६१ ॥ 

ब्ानस्य प्रतिपक्षी वे चाज्ञानं कथितं बुधेः । 

तस्योदयेन चात्माय॑ मूठत्वं प्रतिषयते ॥ १६२ ॥ 

चारित्रघातकाः सन्ति कषायाश्र सुदुस्तराः | 

तेषामेबोदयादात्मा चारित्ररहितः स्वतः ॥ १६३ ॥ 


भाषाथ-- सम्यकक्‍त्व को रोकने वाला मिथ्यात्वकम है, ऐसा जिनेन्द्रभगवान ने कहा 
है। उसी मिथ्यात्त के उदय से यह जीव मिथ्यादृष्टि होजाता है । ज्ञान को रोकने वाला अश्ञान 
है, ऐसा जिनबर ने कहा है | उस के उदय से यह जीव अज्ञानी होता है । तथा चारित्र के 
८२ कपाय हैं, ऐसा लजिनेन्द्रदेव ने कहा है | उनके उदय से यह जीब चारित्र रहित 
दे जञाता है। 


विशेषर्थ-- सम्यस्दशन, सम्यसक्ञान, सम्यकचारित्र ये तीनों आत्मा के स्वाभाविक 
गुण हैं, और ये स्वयं मोक्षस्वरूप हैं । इनके प्रतिबन्धक मिध्यात्व, अज्ञान और कपाय ये तीन 
हैं। ये तीनों ही कम, उपर्युक्त तीनों स्वाभाविक गुणों का आच्छादित और मलिन कर रहे हैं । 
अतः यह सिद्ध हुआ, कि सिध्यात्वादि कर्म ही आत्मा के स्वभाविक गुणों के घातक होने से 
स्वयं बंधस्वरूप हैं। श्रत: बन्धस्वहूप, ये कम मोक्ष का कारण कभी नहीं हो सकते । इसीलिए 
आधयायों ने शुभ ओर अशुभ दोनो ही कर्मों को मोत्त का कारण न सानकर इनको त्याज्य कहा है। 


अधिकारः ३ ] समयसारः । ८ 


सारांश--- भगवान कुन्दकुल्दाचाय ने इस पुण्यपापाधिकार में पुण्य और पाप दोनों 
को समान बताकर दोनो को हेय बताया है । मुमुच्ुओं को जिस प्रकार अशुभकर्म छोड़ने 
का उपदेश किया है, उसी भ्रकार दया, दान, ब्रत, तप, शीक्षादि शुभकर्मों को भी त्याज्य घताया है। 
किन्तु इसका अभिप्राय यद्द नहीं हे, कि स्बंसाधारण जन, धामिक कृत्यों को छोड़कर थालसी 
बन बेटे । ऐसा करने से तो थे स्वभावतः ही पापकार्यों में प्रशत्त होजायेंगे । इसलिए आचाय 
महाराज का कथन शुद्धोपयोग में प्रजेश करने की प्रेरणा करना है । जैसा कि, “समाधिशतक ” 
में पूज्यपाद स्वामी ने कहा है--- 
झव्रतानि परित्यज्य ब्रतेषु परिनिष्ठितः । 
त्यजेचान्यपि संप्राप्य परम॑ पदमात्मनः ॥ 
अर्थ--- पहले अश्नत छोड़ना, जिस से किसी जीवको पीड़ा न द्ोवे, भौर पाप छूट जाबें। 
तथा आत्मानन्द की पूर्ण योग्यता होजाबे, और गुरु महाराज योग्य सममें तब आत्मा में पूर्ण 
स्थिरता करके कम काटने के लिए श्रेणी चढ़ने का प्रयत्न करना चाहिए । जो श्रेणी चदना चाहते 
हैं, उन्ही महपुरुषो के लिए पुस्यादि अथोत्‌ शील, ब्रत, तपादि का त्याग बताया गया हैं । किन्तु. 
सबुसाधारण गृहस्थो के लिए ही नही, अपितु मुनियों के लिए भी शुभोपयोग में रत रहना आबश्यक है। 
तथा च-- 
यदन्तजस्पसपृत्तमुत्मेक्षाजालमात्मनः । 


मूलदुःखस्य तन्नाशे शिष्टमिष्ट परं पदम्‌ ॥ 
अथ-- जब तक चिन्ताजाल है, तब तक आत्मा को सम्पूर्ण शान्ति नहीं मिलती। 

इसलिए पहले दुःखों का मूल श्रत्नत और सॉसारिक विषय स्वाद छोड़ना, पीछे स्थिरता होने 
पर व्यवहारचारित्र, जो ब्रत आ्रादि विकल्परूप हैं, ओर शिष्यादिकों की संभाल आदि भी जो 
विकल्परूप है, वे भी योग्य शिष्यो को सौपकर सम्पूरो अत्मानन्दी हो जाने से अभिजषित 
विरस्थायी मोक्षपद का बीज केवलज्ञान प्राप्त होता है । हे 
तथा च-- 

अत्रती व्रतमादाय ब्रती ब्लानपरायणः । 


परात्मन्ानसम्पन्नः स्वयमेव परो भवेत्‌ ॥ 
अर्थ--- पहले संसार अमण का बीज श्रत्रत छोड़कर, श्रत घारण करना और फिर 
ब्रती होकर गुरुमहाराज की सेवात्रत में स्थिरता करके ज्ञान वृद्धि करना जीव, अजीब 
पदार्थ का सम्पूर्ण ज्ञान होने पर आत्मानन्दी और अच्छी तरह से आत्मभावना मे स्थिर होकर 
क्षपकभश्रेणी चढ़कर केवल ज्ञान प्राप्त करो। जिस से मोह ओर अज्ञान का आवरण सम्पूर्य 
नष्ट होने पर बिना गुरु की सद्दायता के भी आप तर सकेंगे, ओर अन्य भव्यात्माश्रों को भी 
सद्बोध देकर परमपद प्राप्त करा सकेगे। 
इसी विषय को ““समयसार कलश ” मे निम्नप्रकार से स्पष्ट किया है-- 
मग्माः कमेनयावत्ञम्बनपरा ज्ञानं न जानन्ति ये 
मप्ता ज्ञाननयेषिणो 5पि यदतिस्वच्छन्दमन्दोद्यमाः । 
विश्वस्योपरि ते त्रन्ति सतत ज्ञानं भवन्तः स्वयं 
ये कुवेन्ति न कम जातु न वश यान्ति प्रमादस्य च 


८६ तिजातन्दीयटीकासहित: । [ पुर्यपापाधिकारः ३े ] 


अधोत्‌--- यहाँ यह बताया गया दे, कि जो अज्ञानी धाहरी क्रियाकारड को व शुभ 
योग क्षे ही मोतमार्ग जानते हैं, वे मिध्याहृष्टि हैं। इसी तरह जो ऐसा मानकर, कि हम तो शुद्ध 
हैं और कमवन्ध का कारस हैं। इसलिए शुभकरम जो आात्मबिचार के लिए बाहरी अ्म्बन ं 
ढनको होड़ कर अशुभकर्म भ्रथोत्‌ विधयभोगादि में पड़ जाते हैं भोर कमों भी शुद्धस्वरूप के 
झतुभव का प्रयास नहीं करते हैं, वे भिध्यादष्ट हैं। उनको सत्यवस्तुस्वहूप का अलुभव नहीं 
हुआ । मोषमार्ण वे ही हैं, जो प्रमादी नहीं हैं भोर सदा भात्मालुभव के लिए पुरुषाथवार्‌ हे । 
लो संक्रेश परिणामों को तो पहले ही दूर से छोड़ते है तथा शुभ परिणामों को भी हेव सममकर 
बोड़ने में उद्यमी हैं, भौर शुद्धास्मभावो मे रमण करने के उत्सुक हैं |प्रयोजनवश मन, वचन, काय की 
हुछ किया करनी पढ़े तो उसे बन्ध का कारण व त्याज्य जातते है। वीतराग शुद्धात्मातुभवरूप परि- 
शाम को ही मोत्षमान जानते हैं। ऐसी हो भरात्माएँ, इस पिकट मबसागर में नोका के समान ऊपर ३ 
तैरते हुए बिल्कुक्ष पार हो जाती हैं। 


इति पुएयपापाधिकार। ॥ २॥ 


अमन एकायायपापप रकम कमा छसचर, 


अथ आखवाधिकारः (४) 


शुभाशुभ कर्मों के रोकने का प्रधान साधन स्वसवेदन लक्षणमयी भेद्विज्ञान है, अत 
प्रथम उसी को फहते हैं--- 


मिच्छत्त अविर्मणं कसायजोगा य सण्णसण्णा दु । 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ॥ १६४ ॥ 
णा णावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स कारण होंति। 
तेसिपि होदि जीवो य रागदोसादिभावकरों ॥ १६५ ॥ 


मोहकपाययोगाश्च संब्वाउसंज्ञादिमेदतः । 
बिभावाः सन्ति जीवे तु जीवस्यैव न संज्रयः ॥ १६४ ॥ 
ते ज्ञानावरणाद्रस्य कमेबन्धस्थ द्वेतवः । 
रागद पादिमज्जा वस्तेषां मवति कारक! ॥ १६५ ॥ 
भाषाथ-- मिध्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये चार आख्ब के भेद हैं। चेतन 
ओर पुद्गल के विकार हैं, एसे दो दो भेद प्रथक २ हैं। उनमें से जो चेतन के बिकार हैं वे 
जीव मे बहुभेदात्मक हैं । तथा उस जीव के ही अभेदरूप परिणाम हैं, ञ्लोर जो मिथ्यात्वादि 
पुद्गल के विकार हैं, वे तो ज्ञानावरणादिकर्मों के बधन के कारण हैं। ओर रागह्ेषादिभावरूप 
परिणत जीब, उन द्रव्यकर्मों का कता होता है । 
विशेषार्थ-- आल्नव दो प्रकार का हे--- एक भावालब ओर दूसरा द्रव्यालब । 

(१) भावास्त्रव-- आत्मा के दो प्रकार के भाव हैं एक वैभाविक और दूसरा 

' स्वाभाविक-- परनिमित्त से परपदाथ में जो ममत्वबुद्धिपूषक कमज- 
भाव पेदा हवाते हैं, वे वैभाषिक भाष हैं। उन्हीं को भावाल्रव अथवा 
भाववन्ध कहते हैं। उस भावासत्रव के ही यहाँ पर मिथ्यात्व, अषिरति 
कषाय ओर योग इस प्रकार चार भेद किये हैं । 

(२) द्रव्याख़्व-- इस भावास्रव से कामोणबगंणायें (एक तरह की 
पुदूगलवगंणायें ) जिन से कर्मरूप होकर जीव के साथ बधने की 
शक्ति विद्यमान होती है और जो समस्त लोक मे व्याप्त हैं वे जीब के 
रागादिभात्रों के द्वारा ज्ञानावरणादि अष्टफमरूप परिशमन को प्राप्त 
होती है । अधोत्‌ आत्मा के रागट्वेषादिभावों से खिंचकर श्ञाना- 
धरणादिकर्मों के रूप में आत्मा के साथ बन्ध को प्राप्त होती हैं। 
बह द्रव्यास्तव कहलाता है | इस प्रकार आचार्य ने दो प्रकार के 
आख्रव का बणन किया है । 

आगे ज्ञानी के भावाल्॒बों का अभाव दिखाते दैं-- 


प्ट निजानन्दीयटीकासहद्दितः । [ भालव 


खत्यि दु आलववंधो सम्मादिट्टिस्स आसवणिरोहो । 
संते पुव्वणिबद्धे जाणादि सो ते अबंघंतो ॥ १६६ ॥ 


सम्यरदश्ेन बन्‍्धः स्यात्‌ कर्मालवोउुपि नेव च | 
पूवेबद्धानि जानाति चाबधन स हि पणिडतः ॥ १६६ ॥ 


भाषाथ-- सब्यस्टष्टि के आस्रव व बन्ध नहीं है क्योकि आखव का निरोध है । तथा जो 
पहले के बॉघे हुएजो कम सत्ता मे मौजूद है उनको आगे नही बॉघता हुआ वह केवल जानता ही है। 


विशेशाथ-- वीतराग सम्यग्दशैन के होते हुए कर्मों का सॉपरायिक श्रास्तव अधथोत्‌ 
ससार का कारण कमाश्नव नही होता ओर न कर्मों की स्थिति पडती है, न अनुभाग ब्न्ध होता है । 
ग्यारहवे, बारहथे और तेरहवें गुणस्थान मे यद्यपि योगो के परिणमन से सातावेदनीय कर्म का आख्रव 
होता है. तथापि कषायो के न होने से केवल ईर्गपथ आ्तव व प्रकृति और प्रदेशबन्ध एक समयमात्र 
स्थिति बाला द्ोता है । इसलिए सम्यम्टष्टि को अबन्धक कहा है । जिसको सम्यक्त्व हो जाता है 
उसका संसार थोडे कॉल के लिये रह जाता है । यहाँ पर कोई ऐसा माने, कि हम सम्यन्टशि हैं, हमे 
कर्म का बन्ध नहीं होगा । तो उसका यह मानना मिथ्या है। यद्यपि उसको गुणस्थान की अपेक्षा 
अपने योग्य कितनी ही प्रकृतियों का बन्ध नहीं होगा, तथापि जिन के बधने का श्रभाव आगे के 
गुणस्थान में है उनका नीचे के गुणस्थान मे अवश्य बन्ध होगा। 


श्री अम्ृतचन्द्राचाय ने “ समयसार कलश ” में इस बिपय को इस प्रकार कहा है कि-. 


भावास्रवाभावमयं प्रपन्नो द्रव्यासवेम्यः स्वत एवं भिन्नः | 
ज्ञानी सदाव्ञानमयेकभावों निराखवों ज्ञायक एक एवं ॥ 


अथ-- कहते हैं, कि सम्यस्टष्टि ज्ञानी जीव के वे स्वभाव मिट गये, जो मिभ्यात्व 
अवस्था मे होते थे। उसको यही अनुभव है, कि में शुद्धचेतन्यमात्र पदार्थ ह, में जानने वाला हू, मेरा 
रागद्वेप करने का रवभावष नहीं है, इस तरह भावास्रव से छूट गया। तथा द्रव्यकर्मो से ता सम्यस्टष्टि 
जीव स्वभाव से ही अपने को भिन्‍न जानता है । वे पुद्गल हैं, आत्मा से सवंधा भिन्नस्वभावरूप 
हैं। ज्ञानी जीव सदा यही श्रद्धान रखता है, कि मेरा सम्बन्ध न किसी भावकर्म से है. न द्रव्यक्म 
से है, और न नोकम से है। इसलिए यह द्रव्यास्रब और भावाखब दोनों से ही रहित है । यह 
आत्मानुभव और भेदज्ञान की महिमा है। 


सारांश यह हे, कि मिध्यादशन, अविरति शथोत असयम, क्रोधादिकषाय, मन, बचन, 
कांय के योग, ये चार भावप्रत्यय और द्रव्यप्रत्ययरूप से सज्ञा अथोत चेतनरूप असज्ञा अथोत्‌ 
अचेतनरूप है। जीव सम्बन्धी विभाव, भाव तो चेतन हैं और पुदुगलमयी द्रव्यकर्म सम्बन्धी 
प्रकृति अचेतन जड़ है--- असत्‌ श्रद्धानरपभाव, भावमिध्यात्व है और दर्शनमोहनीयकम 
भक्त, द्रव्यमिध्यात्व है । संयम न पालनेरूपभाब, भावञ्मसयम है, अ्रप्रत्ययख्यानावरणी 
आदि चारित्र मोहनीयकमं, द्रव्यअ्रसंयम है, क्रोधमानादि अशुद्धभाव, भावकपाय है | क्रोव 
मानादि चारित्र मोहनीयकम, द्रव्यकषाय हैं-- आत्मा की योगशक्ति का परिणमन अथवा आत्मा 
के प्रदेशो का हलन, चलन, भावयोग है । शरीर आश्वोपॉग स्वर आदि नामकर्म, दृव्ययोग हैं। 


अधिकारः ४ ] समयसार!। ८६ 


अथवा मिध्यात्व, असंयम, कषाय और योग इनके सिवाय आदार, भय, मेथुन और परिप्रहरूप 
चार संज्ञाएं अथोत्‌ कामनाएं तथा असंज्ञा ( ईषत्‌ संशा अथात्त संज्ञा की अपेक्षा छुछ कम ) तीन 
प्रकार की हैं--.. (१) इस लोक की इच्छा (२) परलोक की इच्छा (३) कुधर्म की इच्छा। ये स्वभाव 
उत्तरभेद से अनेक भ्रकार के इस अधिकरणमूत जीव में द्वोते हैं। और ये सबंबिभाव - परिणाम 
इस ही जीव के अभिन्न परिणाम ( अशुद्धनिश्ययनय से ) हैं । 

अब रागादिमावों के आल्रव का निश्चय करते हैं--- 

भावों रागादिजुदों जीवेश कदो दु बंधगो भणिदों ॥ 

रायादिविप्पमुक्को अबंधगो जाणगो णवरि ॥ १६७ ॥ 

भावी रागादिसंयुक्तः कथितो बन्धकों बुधेः । 
रागादिषिप्रमुक्तो यो ज्ञायकोज्यंधघकः शुतिः ॥ १६७॥ 

भाषाथ- रागादि से युक्त जीब के भाव भी. नवीन कर्मों का बन्ध करने वाले हैं। 
अतः जो रागादि भावो से रहित है, वह कर्मों का बन्ध करने बाला नहीं है केवल श्ञाता, द्रष्टा है । 

विशेषार्थ-- इस शआ्ात्मा मे निश्चय से जो राग, ठप, मोह के मिलाप से उत्पन्न हुआ 
भाव है, वह भज्ञानमय ही है। जैसे चुम्बक पत्थर के सम्बन्ध से उत्पन्न हुआ भाव, लोहे की 
सूई को चलाता है | उसी तरह वह अज्ञानभाव आत्मा को फर्म करने के लिए प्रेरणा करता है। 
तथा उन रागादिको के भेदक्ञान से उत्पन्न हुआ जो भाव है, वह ज्ञानमय है । जैसे चुम्बक 
पाषाण के ससरगे के बिना सूई का स्वभाव चलनेरूप नहीं है । उसी तरह वह ज्ञानमयभाष आत्मा 
को कर्म करने में उत्साहप्रद नहीं है । इस लिये रागादिकों से मिला हुआ अज्ञानमय 
भाव ही, कर्म के कतापने मे प्रेरक हे। इस कारण नवीन बन्ध का करने वाला है तथा 
रागादिक से नहीं मिला हुआ भाव है, वही अपने स्वभाव को प्रगट करने वाला है । वह केवल 
जानने वाला ही है, वह नवीन कम का किचिन्मात्र भी बन्ध करने वाला नही है । 


तथा च-- 

जीवपोतो भवाम्बोधों मिथ्यात्वादिकरन्धवान्‌ । 

आखवबति विनाशार्थ कर्माम्मः प्रचुरं भ्रमात ॥ 

अथोत्‌-- जिस प्रकार समुद्र में जिस समय जहाज में छिद्र होजाते हैं उस समय 

यह उन छिंद्रों से अपने डुबाने के लिए स्वयं जल को ग्रहण करता है । उसी प्रकार यह जीव 
जिस समय मिथ्यात्वादि कर्मबन्ध के कारणों से सयुक्त होता है. उस समय यह अपने विनाश 
के लिये स्वयं कर्म को प्रहण करता है । इस लिए भव्य जीवो को इस भ्रकार आशख्लव के स्वरूप 
को जानकर कर्मों के रोकने के लिये दी प्रयत्न करना चाहिये। 


झआांगे रागठ्रघादि से रहित शुद्धभाव का उपाय बताते हैं-- 
पक्‍के फलह्मि पढ़िए जह ए फल॑ वज्कए पुणो विंटे । 
जीवसस कम्मभावे पडिए ण पुणोदयमुचेई ॥ १६८ ॥ 
फले च्‌ पतिते पक्वे पुन न्ते ने बध्यते । 
जीवस्य कर्मनिजीें पश्चाददयमेति न ॥ १६८ ॥ 


घ्०- निजानन्दीयटीकासहितः । [ आखब 


भाषाथं-- जैसे वत्ञ का फल पक कर गिर जाय, तो बह फिर गुछ्छे से नहीं बंधता। 
उसी तरद्द जीव में पुदूगलकमंभावरूप पककर मड़जाय अथोत्‌ निरजेशा होजाय, तो वह कस 
फिर शक्य नहीं होता । 

विशेषा्थ-- अभिप्राय यह है, कि ज्ञानी के कर्म की निजरा होजाने के बाद वह कर्म 
फिर उदय मे नहीं आता । तब उसके ज्ञानमय ही भाव रह जाता है । इस तरह जब जीब का 
मिथ्यात्वकर्म अनन्तानुबन्धी सहित सत्ता में से क्षय होजाता है, तब फिर उदय में नहीं आता। 
तब ज्ञानी हुआ, फिर कम का कत्तो नहीं होता । मिथ्यात्व के साथ रहने वाली प्रकृतियों तो 
बंधती नहीं और अन्य प्रकृतिसामान्य, ससार का कारण नहीं हैं । मूल से कटे हुए बृक्ष के 
हरे पत्ते के समान हैं । वे शीघ्र ही घूखने योग्य है। इस प्रकार ज्ञानी का रागादिक से रहित 
ज्ञानमयभाव है । चारित्रमोह के उदय का राग अज्ञानमय नहीं गिना जाता, क्योंकि सम्यस्ट्राप्रे 
के उसका स्वामीपना नहीं है । 


भावों रागद पमोहे विना यो जीवस्य स्थाज्ञाननिद्‌ ण्‌्व। 
रुन्धन्‌ सर्वान्‌ द्रव्यकर्माखवोधान्‌ एपो5भावः सबभावास्रवाणाम्‌ ।। 
( कलश ) 
अथोत्‌-- भेदल्ान होने के बाद सम्यम्दृष्टि जीब के भीतर जो भाव हांते है वे ज्ञानमाव 
को लिए हुए होते है। मिथ्यात्त अवस्था में जितने माव होते थे वे नहीं होते हैं । तब्र जो कमे 
मिथ्यात्वद्शा में आकर बघते थे उनका आना भी बन्द हाजाता है । यह सम्यग्भाव की अपर्य 
महिमा है। शुद्ध आत्मिकभाव ही ग्रहण करने योग्य है। यह प्रतीति अनन्त ससार के कारण 
कमंवन्ध को बिल्कुल रोक देती है । 
अब जाली के नवोन द्रव्याक्षवों का अभाव दिखलाते है--.- 
पुढवीपिंडसमाणा पुव्वशणिबद्धा दु पचचया तस्स । 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सब्वेषि णाणिस्स ॥ १६६ ॥ 
पृथ्वीपिएडसमं कर्म तस्याकिंचित्करं विदुः । 
तत्कम वषुषा बद्ध परन्तु ज्ञानिनस्ततः ॥ १६९ ॥ 
भाषाथं--- उस पूर्वोक्त ज्ञानी के पहले अज्ञान अवस्थाओं में बन्धे हुए सभी कम जीव 
रागादिभाषो के हुए बिना पृथ्वी के पिएड समान हैं । जैसे मिट्टी आदि अ्रन्य पुदूगलस्कन्ध है, उसी 
तरह वे भी हैं ओर वे कामोण शरीर के साथ बंधे हुए हैं। किन्तु वे ज्ञानी के लिए अफिचित्कर हैँ 
विशेषार्थ-- उस बीतराग सम्यग्दष्टि जीब के पूबंकाल मे बाघे हुए मिथ्यात्व, अविरति 
कपाय आदि द्रव्यास्रवरूपी कम तो मिट्टी के ढेर के समान अकायकारी होते हैं, श्रथोतर उसके 
नवीन द्रव्यकर्मों का बन्ध नहीं होता । वे सब ही पूर्व मे बांधे हुए द्रव्यकर्, निर्मल आत्मा के 
अनुभवरूपी लक्षण फो रखने वाले भेदज्ञानी जीव के कामोशशरीररूप से ही रहते हैं. । गग- 
टषादि भावों मे जीब को परिणमन नहीं कराते हैं। यद्यपि द्रव्यास्तत्रूपी कम मुट्ठी मे रखे हुए 
विष के समान कामोणशरीररूप से पड़े रदते हैं तथापि उदय से आये बिना अथाोत बिना 


रसोदय के सुखदु :खरूपी विकारमयी बाघों को नहीं करते हैं । इसी कारण से 
के नवीन कर्मों का श्राश्तव नहीं होता है । रण से ज्ञानी जीब 


अधिकारः ४ समयसारः । र्‌ 


सारांश मद है, कि जब यह बीतराग सम्यम्टष्टि ज्ञानी आत्मा उद्यम करके अपने स्वरूप 
में ठहरता है तब पुराने रागड्रेपादि द्रव्यकम रागादिभावों को पैदा न करके मिट्टी के ढेले के 
समान पड़े रहते हैं, कुछ भी काम न करके अपने समय पर मड़ जाते हैं । जैसे भुट्ठी में रखा 
हुआ विष शरीर में ज़हर नहीं चढा सकता ऐसे ही वे द्रव्यकर्म योंही पड़े रहते हैं। 


अप्रिम गाथा से ज्ञानी को आख्बरदित सिद्ध करते हैं--- 
चउविह अशणेयभेयं बंधंते णाणदंसणण॒णेहिं । 
समए समए जह्या तेण अवंधोत्ति णाणों दु ॥ १७० ॥ 
चतुर्घा कर्म कुवन्ति ज्ञानदशेनमेदतः । 
प्रत्ययाः सतत किन्तु ज्ञानी नेव च बन्धकः || १७० ॥ 
भाषाथ-- चार प्रकार के जो पूर्व कहे गये मिथ्यात्व, अविर्मण, कपाय, योग व शआख्तव 
है, वे दर्शनज्ञान गुणों को विकृत करते हैं। वे विकृत गुण ही समय समय पर कर्मों को बांधते हैं 
किन्तु ज्ञानी तो श्रबन्धरूप ही हे। 
विशेषाथ-- अथोत्‌ द्रव्यास्रवरूपी कर्म उदय मे आते हुए जीव के ज्ञानदर्शनगुणो 
को रागद्रयादि अज्ञानभाव में परिणमन करा देते हैं । तब बे रागद्वंषादि अज्ञानभाव मे 
परिणमन होने वाल ज्ञान, दर्शन, गुण बन्ध के कारण होते हैं । बास्तब में तो रागद्वेषादि ज्ञान- 
भावों मे परिणमन होने वाले ज्ञान और दशन दोनों को अज्ञान ही कहते हैं । क्योकि ज्ञानदर्शन 
गुण रागादि अज्ञानभाव मे परिणमन होकर नवीन कर्मों को बॉधते हैं। इसलिए भेदज्ञानी कर्मबन्ध 
करने वाला नहीं द्वोता । किन्तु ज्ञानदशन गुण रागद्वेपरूप द्वोने के कारण से वे उदय मे आये 
हुए द्रव्यकमंबन्ध करने वाले हैं | इस तरह ज्ञानी जीत्र के आख्रबपने का अभाव है, ऐसा सिद्ध 
श्पा 
४ आगे प्रश्न करते हैं, कि ज्ञानगुण का परिशाम, बन्ध का कारण केसे है ? 
जह्या दु जहण्णादों णाणगुणादो पुणो वि परिणमदि । 
अण्णत्तं णाणगुणों तेश दु सो बंधगो भणिदो ॥ १७१ ॥ 


हीनज्ञानगुणात्कर्ता स परिणमते पुनः । 
तेन ज्ञानगुणो उन्यत्वं मणितों बन्धको बुधेः ॥ १७१ ॥ 
भाषाथे-- जैसे ज्ञान, गुण जघन्यरूप अथोत्‌ अन्यरूप से परिणमता है, अतः वह 
ज्ञानगुण कर्म बन्ध का कतों कद्दा गया है। 
विशेषाथ--- यथाख्यातचारित्र से पूर्व जघन्य अथोत्‌ हीन अथोत्‌ कपायसहित ज्ञान- 
गुण होता है । इसलिए यह जीव जघन्य ज्ञानगुण के कारण श्रन्तमुंहूर्त के पश्चात्‌, बिकल्परद्वित 
समाधि मे स्थिर नहीं हो सकता है। इस कारण से वह ज्ञानगुण फिर भी अन्य अवश्थारूप 
( विकल्पसहित पयोगर में ) परिणमन करता है । उस विकल्पसद्धित कपायभाव के कारण वह 
झानगुण कम वन्य करने बाज। कहा गया है । अथोत्‌ यथारूप्रातवारित्र ११वें १२वे गुशस्थान 
में होता है, उस समय विकल्परहित समाधि है । उसके पहले कषायों का उदय है। अप्रमत्त में 
अव्यक्त, परन्तु प्रमत्त में व्यक्त है। चौथे शविरत गुरास्थान से लेकर कषाय के उदयसहित 


हर निजानन्दीयटीकासहित: । [ श्रा्व 


गुणस्थानों में झ्ञानगुण की स्थिरता कम होती हे | इस से बह अन्‍्तमुंहत्त से अधिक ध्यान में व 
आत्मामुभव में ठहर नहीं सकता है । तत्पश्चात्‌ उसको गिरकर विकल्पसदित अवस्था मे आना 
पढ़ता है । तब वह झ्ञानमुणकपायो के उठ्ेंग के कारण अपने २ गुणस्थानो के अनुसार यथासंभव 
द्रव्यकर्मों का बॉधने बाला होता है। १२ वे गुशस्थान से पतन नहीं होता, परन्तु ११ वे से पतन 
हो जाता है। तथा श्री जयसेनाचाय ने इस गाथा का श््थ निम्नप्रकार किया है-- 

जघम्य अथोत्‌ मिथ्यादृष्टि गुणस्थान सम्बन्धी ज्ञानगुण से काल लब्धि के बश 
सम्यक्त्व की प्राप्ति होने पर वह ज्ञानगुण मिथ्यात्व अवस्था को त्यागकर दूसरे रूप अथोत्‌ 
सम्यकशानरूप परिशमन करता है अथोत मिध्याज्ञानी सम्यकज्ञानी होजाता है । इस कारण से 
चह्‌ ज्ञानगुण या उत झ्ञानगुण में परिणमन करने वाला जीव अवन्धक कहा गया है । 


आगे बतलाते हैं, कि ज्ञानी आख्रवरहित कैसे हो सकता है-- 
दंसणणाणचरित्तं ज॑ परिणदे जहण्णभावेण । 
णाणी तेण दु बज्कदि पुग्गलकम्सेण विविहेण ॥ १७२॥ 


दशनज्ञानचारित्रं हीनभावेन वत्तेते । 
बध्यते तेन ज्ञानी तु बहुपुदूगलकरमंणा || १७२ ॥ 


आपषार्थ-- जब ज्ञानी के दर्शन, ज्ञान ओर चारित्र जधन्यभाव से परिणमन करते है। 
इसी कारण से वह ज्ञानी अनेक प्रकार के पुदूगल कर्मों से बधता है । 

विशेषार्थ-- यद्यपि ज्ञानी आत्मा के रागद्रेषादि विकल्पकारणों का अभाव है । इससे 
उसके आख्तव नहीं होता अथोत्‌ वह निराख्रव ही दे । किन्तु वह भी जितनी देर तक परमसमाधि 
की प्राप्ति के अभाव मे शुद्धास्मस्वरूप को देखने, जानने व अ्रनुभव करने के लिए असमथ होता 
है, उतनी देर तक उस जघन्य ज्ञानी के जो दर्शन, ज्ञान और चारित्र है वह्‌ जधन्यभाव से 
अथोत्‌ सकपायभ।व से अनीहित दृत्ति से अथोत्‌ अपने कपाय करने की इच्छा न रखते हुए भी 
परिणमन करता है| उस कारण से ही वह भेदज्ञानी आत्मा अपने २ गुणस्थानों के अनुसार 
नाना प्रकार तीथंकर नामकम प्रकृति को आदि लेकर पुर्य कर्मों से बन्धता है । 

सारांश यह है, कि जब तक निविकल्प परमसमाधिभाव में यह आत्मा ठहरता है तब 
तक इस से कर्मों का बन्ध नही होता। परन्तु नीचे के गुणस्थान वाले बहुत कालस्वरूप का 
अनुभव नही कर सकते हैं। इससे किसी के प्रगटरूप व किसी के श्रप्रगटरूप कपाय श्रश जग 
उठता है । जितना २ कषायांश द्वोता है उतना २ द्रव्यकर्मों का बन्ध नहीं होता है, ऐसा जानकर 
अपनी ख्याति पूजालाभ व भोगो की इच्छारूप निदानबन्ध आदि विभावरूप 
परिणामों को त्यागकर व निबिकल्प समाधि में स्थित होकर उस समय तक शुद्धात्मस्वरूप को 
देखना व श्रद्धान करना चाहिए, जानना चाहिए, तथा अनुभव करना चाहिए। जिस समय तक 
कि शुद्धात्मस्वरूप का परिपूर्ण केवल्नज्ञानरूपी भाव देखने जानने व अनुभव करने मे नही आवे । 

आगे झानी निराज्लत्र केसे होता है ? इस को सिद्ध करते हैं- 


सव्वे पुव्वशिबद्धा वु पच्चया सन्ति सम्मदिट्िस्स । 
उवझ्ोगप्पाओगं बंधते कम्मभावेण ॥ १७३ ॥ 


अधिकारः ४ ] समयसारः । ९३ 


संती दु शिरुवभोज्ञा वाला इच्छी जहेव पुरुसस्स । 

बंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इच्छी जह णरस्स ॥ १७४ ॥ 
होदूण शिरुवभोजञा तह बंधदि जह हवंति उवभोजा । 
सत्तद्विहा भूदा णाणांवरणादिभावेहिं ॥ १७४ ॥ 


एदेण कारणेण दु सम्मादिट्टी अबंधगो होदि । 
झासवभावाभावे ए्‌ पच्चया बंधगा भणिदा ॥ १७६ ॥ 


सर्वे पूवेनिबद्धास्तु प्रत्ययाः सन्ति ज्ञानिनः । 

बध्नन्ति कर्ममावेन चोपयोगात्मनः सदा ॥ १७३ ॥ 

सन्ति निरुपभोग्या हि यथा बाला नरेण वे । 

बध्नाति चोपमोम्यानि नरश्ञ तरुणी यथा ॥ १७४ ॥ 

भृत्वा निरुपभोग्यानि भोग्यानि च मवन्ति वा । 

सप्ताष्टविधभूतानि वे ज्ञानावरणादितः ॥ १७५ ॥ 

गदितः कारणादस्मात्‌ सम्यर्दश्रिबन्धकः । 

आखवेण विना तानि कर्माणि बन्धकानि न ॥ १७६ ॥ 

भाषाथे-- सम्यम्दष्टि के अज्ञान अवस्था में बांधे सभी मिथ्यात्वादि आख्रव सत्तारूप में 

मौजूद हैं, वे उपयोग के प्रयोग करने रूप जैसे हो वैसे उसके अनुसार कफर्ममाव से आगामी 
बन्ध को प्राप्त होते हैं, और जो पृ बधे प्रत्यय उदय बिना आये भोगने योग्यपने से रहित 
होकर स्थित रहते हैं वे फिर आगामी ऐसे बंधते हैं, जैसे ज्ञानावरणादिभावों से सात, आठ 
प्रकार फिर भोगने योग्य होजायें। तथा बे पूत्र बंधे प्रत्ययसत्ता में ऐसे हैं, जैसे इस लोक में पुरुष 
से बालिका स्त्री भोगने योग्य नहीं होती । और वे ही भोगने योग्य होते हैं, तब पुरुष को बरांघते 
है, जैसे वही घाला ख्री जब जबान होजाय, तब पुरुष को बांध लेती है अथोत्‌ पुरुष उसके आधीन 
होजाता है, यही बांधना है | इसी कारण से सम्यग्टष्टि अबन्धक कट्दा गया है। क्‍योंकि आख़ब 
भाव भ्र्थात्‌ राग, ठ्ेष, मोह आदि का अभाव होने से मिथ्यात्वादि प्रत्ययसत्ता में होने पर भी 
झागामी कमबन्ध के करने वाले नहीं कट्टे गये हैं । 


विशेषार्थ-- सत्ता में मिथ्यात्वादि द्रव्यास्तव विद्यमान हैं, तो भी थे आगामी कमंबन्ध 
के करने बाले नहीं हैं | क्योंकि बन्ध के करने वाले तो जीव के राग, ट्रेष, मोहरूप भाव होते हैं । 
वे मिध्यात्वादि, द्रव्याख्व के आदि और रागादि भावों के कार्यकारणभाव निमित्त- 
नेमित्तकरूप हैं । जब मिथ्यात्वादि का उदय आता है, तथ जीब का राग, हेष, मोहरूप जैसा 
भाव हो, उस भाव के अनुसार आगामी बध होता है। श्रोर जब सम्यस्दृष्टि हो जाता है तब 
मिथ्यात्व का सत्ता में से नाश होजाता है। उस समय उसके साथ अनन्तानुबन्धी कषाय तथा उस 
सम्बन्धी अपिरति, भी नष्ट हाजाती है | तब उत्त सम्बन्धी जीव के राग, हेप, मोह 
भाव भी नहीं होते और उस मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी का बन्ध भी आगामी नहीं होता । तथा 


ध्के निजानन्दीवटीकासहितः । [ शास्त्र 


मिथ्यात्व का उपक्षप्त होता है ब्रह सत्ता मे हो रहता है तब सका का द्रृष्य उदय के बिना बनन्‍्ध 
का कारण ही नहीं है। भर जब तक अबिरत सम्यस्ट्ष्टि आंदिक गुणरथानो की परिषाटी मे 
चारिश्रस्तेद के उदय सम्वन्धी बन्ध कद्ा गया है'। बह संसार सामान्य की श्रपेज्षा से यहां बन्ध 
में गिना नहीं है । क्योंकि ज्ञानी, अक्वानी का भेद है| श्ष॒ तक कर्मोदय में कर्म का स्वरासीपना 
रखके परिणमता है तब तक दी कर्म का कत्तो कहा ग़या दे । परके निमित्त से परिणमे, उसका 
जाता द्रष्टा हो सब क्लानी ही है, कत्तो नहीं है। इस तरह अपेज्ता से समस्यस्टष्टि हुए बाद चारित्र- 
मोह का उदयरूप परिखाम द्वोने पर भी ज्ञानी हो गया है । क्षव तक मिध्यात्व का उदय है, तब 
तक उस सम्बन्धी राग, ट्वेष, मोह भावरूप परिणमने से झ्ज्ञानी कद्दा जाता है । ऐसे ज्ञानी 
अज्ञाढ़ी का विशेष भेद्‌ जानना चाहिए। इस तरह बन्ध और अबन्ध की विशेषता है। और शुद्ध 
स्वरूप में लीन रहने के अभ्यास से साज्ञात्‌ सम्पूर्शज्ञानी केवलज्ञान प्रकट होने से होता है । तब 
सबथा निराखव द्वोजाता है । 
भी क्ममृत्तयम्द्राचाय कलश में कहते हैं कि-- 
विजहति नहि घत्तां प्रत्ययाः घरूव॑बद्धा! समयमलुसरन्त्ों यद्यपि द्रव्यरूपाः । 
तदपि श्ककरागढ़ पमोहष्युदासा - दवतरति न जातु ज्ञानिनः कमेबन्धः ॥ 
श्रथोत्‌ सम्यम्ट॒ष्टि जीब के गादृशद्धात व रुचि अपनी खआत्मसम्पदा ही से है। उसी को 
अपना सर्वरव जानता है । उसी आत्सिक चानन्दासृत भे मप्त है, ज़िस में परमात्मा मभ्न है। इस 
लिए बह सदा मोक्तरूप है बन्धक नही दे । ऐसा कहना ही ठीक है । बह तो सवंकम के उदय से 
व कर्मोद्यजनित विभाषो से अपने को मुक्त द्वी अनुभव करता है । भोगो का भोगता हुआ भी 
कर्म की मिर्जरा करता है | क्योंकि भीतर से वह अत्यन्त उदासीन है । इसलिए उसको निरासख््रंत्र 
ही ऋदना जभित हे | मिथ्यात्वसम्बन्धी रागहेपपरिणामों का उसके घिल्कुल अभाष है। जो कुछ 
चारिष्रमोह का ज़वम हे यह सब चुज की तरफ जा रहा है। यह उस ज्ञानी के आस्मानुभब का 
प्राहात्ूय है | डाल्पणन्प, अनम्तबन्ध के सामने नहीं के समान है। अनस्तबन्ध मिध्यात्व से होता 
भ्रा सो काय ब्रहीं रहा है। संसाररूपी बृक्त की जड कट गई है । ऐसी अवस्था में यदि कुछ पानी 
की तही कुछ पर पड़े भी, तो वह सूख ही जायेगा | इसी तरह जो कुछ अल्पबन्ध होगा भी, वह 
शीघ्र ही सूछ जायेगा | 


आगे इसी धअअथ का समर्थन करते हैं-- | 
रागो दोसो मोहो य आसका शत्थि सम्मदिट्टिस्स । 
तहाय आसवभावेण विणा हेदू ण पद्चया होंति ॥ १७७ ॥ 
हेदू चदुबियप्पो अट्टरवियप्पस्स कारण भणिद॑ । 
तेसि पि य रागादी तेसिमभावे श्‌ बज्म॑ति ॥ १७८ ॥ 
रागठ पत्रिमोहाश भावास्रग्य न सन्ति ये । 
विनासवेण बुद्धस्य प्रत्ययास्तु भवनति न ॥ १७७ ॥ 
हेतुधतुविकल्पो 5र्लि त्वए्टविधस्थ कारणम्‌ । 
अभावाच्चैत रागादेः कमेणा बध्यते न चित्‌ ॥ १७८ ॥ 


अधिकार: ४ ] समयसार: । रा 


भाषाय-- राग, ट्वेष और मोह ये आख्व सम्यम्टष्टि के नहीं हैं। इसलिए आखबभाष 
के विना द्रव्यप्रत्थय, कर्मंचन्ध का कारण नहीं है | मिथ्यात्वादि चार प्रकार क्वा देतु आठ प्रकार 
के कर्मबंधने का कारण कहा गया है, और उन चार प्रकार के देतुओं के भी, जीव के रागादिक 
भाव कारण हैं। अतः सम्यग्दृष्टि के उन रागादिकभाषों का अभाव होने से कर्मवन्ध नहीं है । 

विशेषार्थ-- सम्यब्टष्टि जीब के राग, प्रेष, मोह, अखवभाव नहीं होते हैं । क्योंकि 
अन्यथा सम्यग्दर्शन की लत्पि नहीं हो सकती । अधोत जिलके शग, दप, मोह हैं उसके 
मिध्याभाव हैं, सम्यक्त्वभाव नहीं | इसका विस्तार यह है, कि अजन्‍्तालुबन्‍्धी ओोघ, मान, माया 
लोभ और मिध्यात्व के उदय से पेद्ा होने बाल्ले जो यग, हष, मोह हैं, ने सम्पन्दष्टि के 
नहीं होते । क्योंकि केबलज्लानादि अनन्तगुणों का घारी जो परमात्मा है, बढ़ी उपादेय है। 
उसको उपादेय मानने बाले सम्यग्टष्टि के बीतराग स्वक्ष भगवान्‌ के कहे हुए छः 
द्रव्य पचास्तिकाय सात तत्व, नव पदार्थों की रुचि होती हे । सतञ्रा तीन मूढ़ता, आठ मद, आठ 
दोष व छः श्रनायतन ऐसे २५ दोष नही होते | तथा धर्म से प्रेम, संसार शरीर भोगों से बैराम्य 
अपनी निन्‍्दा, अपनी गहो, शान्तभाव, जिनेन्द्र में भक्ति, धर्मोत्माओं से धात्सल्यभाव तथा 
जीवदया ये आठ गुण सम्य्टष्टि के होते हैं। जब तक इतनी साममी नहीं होगी, तब तक 
चौथा गुण स्थानवर्त्ती जो व्यवद्दारसम्यक्त्व है, उसकी प्राप्ति नहीं हो सकतीं अथोत्‌ जिसके 
२४ दोषरहित व आठ लक्षणसहित सप्ततन्वरुचि व अत्मप्रतीति झेती है, उसी के ही अविरत 
सम्गग्द्शन सम्भव है । 

इसी तरह जो पचमगुणस्थानबर्त्ती सरागसम्यस्टष्टि है, उसके अनन्तानुबअन्धी और 
अप्रत्यास्यानावरण सम्भन्धी क्राध, मान, माया, ज्लोभ कषायो के उदय से रात्पन्न, जो 
राग, टेप, मोह हैं. वे नहीं द्ोले । क्योकि उस सम्यम्हष्टि के यह श्रद्धान है, कि 
विकाररहित परमानन्दमयी एक सुख लक्षण को रखने बाक्ला परमात्मा ही उपादेय ग्रहण करने 
मनन करने, ध्यान करने व आराधने योग्य है | तथा उसे भी छः द्रव्य, पंचास्तिकाय, सप्ततत्व, 
नवपदार्थों की रुचि होती है' व लीन मूठता को ऊद्यदि लेकर २५ दोष. नही होते तथा उसी के 
अनुकूल उसके ब्द्द क्क्तण भी प्रकट दोते हैं, कि उसमें प्रशम अथोत्‌ शान्ति, संवेग अथोत्‌ 
धरम से प्रेम व संसार में बेराग्य अनुकम्पा अ्रथोत्‌ ज्ीवदया कया सस्याथंदेव ब धमादि में 
आस्तिकता अथात्‌ नास्तिकता का अभाव हो | जब यह क्क्षण होते हैं, तब दी उसके पंचम 
गुणस्थान के योग्य देशवारित्र के साथ अवश्य होने वाला अविनाभावी ससग सम्फबरव हो 
सकता है, अन्यथा नहीं। श्रथवा छठे गुणस्थानवरत्तीं प्रमत्तमुनि के अनन्तानुतन्धी, अ्रप्रत्याल्य- 
नावरण, प्रत्याल्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभ के उदय से उत्पन्न राग, द्वेष, मोह नहीं 
होते हैं । क्योकि उस मुनि के यह रुचि है, कि विदानन्दमयी एक स्वभावरूप शुद्धात्मा दी उपादेय, 
मनन कंरने योग्य, ध्यान करने योग्य व आराधने योग्य है। तथा उस मुनि के छः द्रव्य, 
पचास्काय, सप्ततत्व, नवपदार्थों की रुचि होती है व उसके २५ दोष नहीं होते और उसी के 
अनुकूल प्रशम, संवेग, अनुकम्पा व देवधभोदि के विषय में आस्तिकता ये चार ब्नक्षण प्रकट 
होते है ? ज़ब तक यह लक्षण नहीं होते तब तक उसके छठे गुणस्थान सम्बस्धी सरागचारित्र 
के साथ अविनाभावी अवश्य होने वाला सराग सम्यफ्त्व नहीं हो सकता । श्थवा अप्रमत्तमुनि 
के श्रनन्तानुबन्धी भ्रप्रत्याख्यान, प्रत्याख्यान व संज्वलन सम्बन्धी क्रोच, मान, माया, लोभ के 
तीन्नोक्य से उत्पन्न तथा प्रमाद से होने बाले राग, देंपष, सोहद नहीं होते । इसका 
हेतु यह है, कि उसके यह श्रद्धान दे कि शुद्ध बुद्ध परमात्मा उपादेय है। इसी से उसके योग्य अपनी 
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ही शुद्धात्मा की समाधि से उत्पन्न स्वाभाविक आनन्दमयी एक लक्षण को रखने वाली सुख की 
अमुभूति होती है। उसी स्व॒रूप अ्रप्रमतादिगुणस्थानो में बीतराग चारित्र के साथ अबिनाभावी 
बीतराग सम्यक्त्व द्वोता है । 
उ्क च-- बचारि 
आधाः सम्यक्त दितीया घ्नंत्यशुत्रवम्‌ । 
दतीयाः संयम तुर्या यथारूयात॑ ऋघादयः ॥ 
श्रथोत्‌-- आदि के अनन्तानुबन्धी क्रोधादिक कषाय, इस आत्मा के सम्यर्द्शन 
ओर चारित्र गुण के घातक हैं | अग्रत्यास्यानावरणीय श्रावक के अरुत्रतों को प्रत्याख्यावरणीय 
मुनि के महाक्रतरूप संयम को, तथा संज्वलन यथाख्यात चारित्र को घातते हैं। बयों २ गुणस्थान 
चढ़ता जाता है त्यों २ राग, ढ्रेंघ, मोह घटते जाते हैं । इसलिए रागादिरूप भावास्तरवों के 
गा पू्णबद्ध द्रव्यकम, अस्तित्वस्वरूप रहें या उदयरूप रहे, कमंब्नध के कारण नहीं 
हंते है । 
आगे इसी को दृष्टान्त द्वारा पुष्ट करते हैं-- 


जह पुरिसेणाहारों गहिदों परिणमदि सो अशेयविहं। 
मंसवसारुहिरादी भावे उयरग्गिसंजुत्तो ॥ १७६ ॥ 
तह णाणिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं । 
बज्मंते कम्मं ते गयपरिहीणा दु ते जीवा ॥ १८० ॥ 
पुरुषेण यथा5 उहारों गृहीतों याति नेकथा। 
स चोदराप्रिसंयुक्तः मांसवसादिना मतः ॥ १७९ ॥ 
8५ ए 
अबुद्धस्येव बध्नन्ति पूवबद्धा विकल्पजा: । 
ये श॒ुद्धनयहीनास्तु कम वध्नन्ति ते भुवम्‌ ॥ १८० ॥ 
भाषाथं-- जैसे पुरुष से ग्रहण किया आहार उदराभ्रियुक्त हुआ अनेक प्रकार से 
मांस, रस, रुधिरादिभावरूप परिणमता है । उसी तरह अज्ञानी के पृ बंधे जो द्रव्याख्रव, वे 
बहुत भेदों को लिए कर्मों को बांधते हैं. । वे जीव शुद्धनय से छूट कर रागादि अवस्था को 
श्राप्त हुए हैं । 
विशेषार-- जैसे पुरुष के द्वारा लिया हुआ भोजन, उद्राप्नि का संयोग पाकर अनेक 
प्रकार मांस, चरबी, रुधिरादि शवस्थारूप परिणमन करता हे, वेसे ही श्रज्ञानी जीव के जो 
मिथ्यादर्शनादि द्रव्यकम पूवकाल मे बधे हुए हैं. वे द्रव्यकम उदय मे आकर जीव सम्बन्धी 
रागादि परिणामरूप उद्राम्नि का सम्बन्ध पाकर नाना प्रकार ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मों को बांघते 
हैं। जिन जीबो के ऐसे कम बंधते हैं वे जीब परमसमाधि - लक्षण को रखने वाले भेदज्ञानरूप 
शुद्धनय से अ्रष्ट हैं । हे 
सारांश यह है, कि पूव मे बंधे हुए द्रव्यकम जब उदय मे आते 
यह जीब, यागी, द्षी होता है तो नवीनकर्मबंध कर्ता है अन्यथा नहीं । 359 बाबा 
ही ध्यान करने योग्य है । विवेकी, क्लानी पुरुषों द्वारा सबक्मों के नाश करने में समर्थ 


अधिकारः ४ ] समयसारः। ढक 


जो शुद्धनय है उसे नहीं त्यागना चाहिए । शुद्धनय का विषय शुद्धात्मा है। असएव उसमें उपयुक्त 
जीव, कर्मों को न बांधकर पूषबद्ध कर्मों का नाश करता है। 
कायवाग्मनसां कर्म स्मृतो योगः स आखवः । 
शुभः पुएयस्थ विज्ञेयों विपरीतश्य पाप्मनः॥ 

सारांश-- भ्रथोत्‌ जब तक जीव, जड़ पुदूगल मिश्रित है तब तक उसे सदा ही कर्मों 
का या पुदूगलों का नवीन २ बंधन प्राप्त होता दे । ज्ञिस पुदूगल का स्वभाव ऐसा है, कि क्षण भर 
के लिए भी वह स्थिर नहीं रहता । कुछ न कुछ परमारु उसमें से श्रति समय निकजते हैं । और 
कुछ आकर मिलते भी हैं । इन पुद्गलो में जीव फंस रहा है। इसलिए पुदुगज्ों के बदलने के 
साथ २ वह भी स्वस्थ होकर नहीं रह पाता | कुछ न कुछ उसके प्रदेशों में चंचलता होती ही 
रहती है। बस इसी चंचलता को योग कहते हैं । विशेष प्रयोजन दिखाने की अपेक्षा से 
“ आखव ” यह नाम भी है। 

जीब तथा शरीर प्रथक नहीं रहते | इसलिए जीव की चंचलता कद्दने का और शरीर 
की चंचलता कद्दने का एक अथ होता है । क्योकि चंचलता न केवल शरीर में ही होती है और 
न केवल जीव में ही, केवल शरीर में हो तो मृतशरीर में भी होनी चाहिए। यदि केवल जीब में हो 
तो मुक्त होने पर भी चंचलता चलनी चाहिए। इस चचलता के द्वारा कुछ न कुछ पुदूगल सदा 
आते रहते हैं और जीव को पूर्वबत्‌ बद्ध करते रहते हैं । साधारण दृष्टि से देखें तो शरीर के 
किसी भी आंगोपांग के हलने से जो योग माना जाता है वह एक शरीर योग दी कद जाना 
चाहिए । परन्तु इतर शरीर च॑ चलता की अपेज्ञा मन तथा बचन को क्रिया कुछ विचित्र दीख 
पढ़ती है। अ्रतः शरीर, मन, बचन ये तीन भेद अलग अलग कर दिये गये हैं। मन की चचलता 
में विचार होना एक विशेषता है । वचन में मन की विशेषता तो नहीं है, परन्तु यह विशेषता 
है, कि कंठादि स्थानों के प्रयत्न से पास के कुछ धसूर्तम पुदुगलों में ध्यनि उत्पन्न होजाती है। 
बह ध्वनि उच्छूवासबायु के आघात से मुख के वाहर निकज्ञती हुई सर्व दिशाओं में फेलने 
लगती है । उच्छूवास का जैमा वेग दो, बेसी ही दूर तक वह ध्वनि पहुँचती है। इसी को 
बचन कहते हैं। यद्यपि बचन स्वयं शरीर नहीं है तो भी वचनोत्पत्ति के समय शरीर में क्रिया 
अवश्य होती है। इसलिए मन की तरह वचन के योग को भी शरीर के योग में गर्भित कर सकते 
हैं। परन्तु शरीर की क्रियाओं में व मन, वचन की क्रियाओं मे उक्त विशेषता दीख पढ़ती हे। 
इसलिए दोनों को शरीर से पृथक मानकर योग के तीन भेद कर दिये गये हैं। 

इन दोनों की चचल्ञता के स्वरूप से शरीर की चंचलता प्रथक्‌ ही दीख पढ़ती हैं । 
डसका न तो मन का सा विचार होना ही काय है ओर न ध्वनि उत्पन्न करना ही काय॑ है। 
यद्यपि शरीर के आघात से भी ध्वान हो सकती हैं, परन्तु उसे बचन नहीं कद्द सकते हैं। इस 
प्रकार जीव भे चचलता उत्पन्न द्वोने के तीन कारण हुए । तीन कारणों की अपेज्ञा से योग के 
भी सनोयोग, बचनयोग और काययोग ये तीन नाम रक्‍्खे गये हैं। 

धम्म या पुण्य के कार्यों में इनकी जब प्रभृत्ति होती है, तब तीनो योगों को शुभ कददते 
हैं। और जब ये पाप कार्यों में लगते हैं, तब इन्हें श्रशुभ योग कद्दते हैं। अथोत्‌ शुभेच्छा होने 
पर उत्पन्त हुआ जो योग व शुभयोग कद्दलाता है और अशुभेच्छा से जो दो वह अशुभयोग है| 

तक्त्वार्थसार में कहा है कि--- 


हट निजानन्दीयटीकासहिंतः । [ भालब 


तदाखवणहेतुत्ादाखओ व्यकदिषकते:। 
आत्मनोषि तथ्थेरेपा जिनेशोग्रतरगपशिका। 
कपरेशवर्य हेत॒त्थाद्ास्रतों व्यपादिशष्यके | 
ह (४१३ ) 
अथोष घदकर अयने,वाले को आख्लब कहते हैं ओर बहकर आने का कारण भी 
आक्षत्र कद्मता है | प्रधम् को द्रब्याक्षव कहते, हैं, और द्वितीय को भावाल्लत्र कहते हैं. । बहकर 
ऋाने वाल्मा पदाथ द्रव्य हंम्मााा इसक्षिए द्रव्याल़्व नामस्साथंक, है। कमंबन्धन के प्रकरण मे 
कम का सप्मद करने वाज्ना जो आत्मीय मस्सिम- होता है ब्द्द गुणपर्यायात्मकह्टोता है। इसलिए उसे 
भाषाद्धब कहते है | बन्धनयोग्य- द्रव्यकर्म' जिस कास्ण से बन्धन की, अवस्था मे. आकर भ्राप्त 
हो, उसे आख्रव कहते हैं। यह लक्षण द्रण्याखव व भावास्तव दोनो मे ही चरितार्थ होता है । 
सरोवर के-भीत़र्‌ पानी आने की जो मरी होती: है।उनमे द्वोकर पानी, भीतर बह आता 
है, इसीलिए उन्हें-आसव,कह्ते है। इसी प्रकार योगरूपी नत्ली भी आत्मा के भीतर कमयोग्य 
परमाणु पिए्ड का चह्मक्र क्ाती है इस्रीजिए योगनद्ी को जिनेन्द्रनने आस्लब कहा हे। क्योंकि 
पानी बह आने के लिए मोरी जिस प्रकार कारण है उसी प्रकार योग भी कार्माणस्कन्धो को 
कम्पर्याय बनाने के लिए कारण है प्रत्यक आत्मा के साथ या भीतर कर्मपर्याय होने योग्य 
बहुत से पुद्यक्ञपिड सचित रहते है । उन्हीं मे से कुछ एक योगवशान््‌ कमंरूप होते रहते है। 
इसीजिए बहकर आपने वाल्मा ज्का दृष्टान्च, कर्म के आने में तुलना नहीं रखता | एसी तुलना 
तभी हो सकती है. जब कि बाहर से कम भीतर आते हो । 
यदि ऐस्म हे ते योग: को आखत्र क्यो कहा 'जाता हे ? 
उत्तर--- द्वार तथा ऋत्व शब्द का जो अथ लोग मामते हैं, वह फारण समभाकर 
मानते है और कारणार्थ थोगों से भी-दीख पहला हे । इसरक्रए योगों को कर्मद्राए तथा 'आखत्र 
कहने को रूढ्टि चत्त रही है। अथोत कारणसात्र की अपेत्ता से यहा तुलना हे ओर आल्लषव शब्द 
का अ्रयोग उपचार से किया; गया है । 
जन्तवः सकषाया ये कम ते सांपरायिकस । 
अजयन्त्युपशान्ताद्या ईयोपथमथापरे ॥ 
अथोत्‌ जिन जीबो में क्राधाद कपाय होते है, वे सापरायिक कमंबन्ध करते हैं | जिनके 
कपाय उपशान्ल या क्षीण हागये हो, वे इयोपथ कम का ( कपाथ रहित योग द्वारा कमोश्रव ) ही 
संग्रह करते हैं। सपसय का अर्थ ससार है । ससार की श्रथवा अशुद्धता की उत्पत्ति करने 
वाल्म कर्म सापरायिक कट्ा जाता है | सकपाय जीयों में जो कर्म इकट्ठ होते हैं, थे कर्षाय के 
सामध्य से जीब प्रदेशों मे ऐसे बद्ध होजाते हैं, कि कुछ काल पर्यन्त उसी पर्यात्र मे टिक सकें। 
इसलिय उन में जीव का संसारी बनाकर रखने की योग्यता मान्ती जाती है । उन कर्मों को 
सांपसय्रिक कर्म कहते हैं | जिन. जीवो की, क्षय; उशान्क- या ज्ञीण होगई हो. उनके भीतर भी 
यो जम्र-तक'नष्ट नही हो पाता तब तक कर्मों का अ्प्रह होता ही हे। क्योकि कर्म प्रदेशों को 
सम्रदद करने का काम योग का है। परूलु-फेवल'योग के द्वारा सगहीत्र हुए कर्मों मे ठिकमे की 
सामथ्यं उत्पन्न नहीं होती और न ज्ञानावरणादि घातक शक्तियाँ व्यक्त होती है । इसलिए 


श्रधिकार; ४ ] समयसार।। | ६६ 


वे कम जिस २ समय में श्राते हैं उसी २ समय में निकल भी जाते हैं। एवं उन कर्मों में श्राठ 
या एक सो अद्तालीस/ भेद भी उसप्कसी होसेत किलहुत शेबजत एक प्रकाशशनहता है । जिसे 
कि सद्ृद्य या सातावेदनीय कहते हैं। 


इति आ्राम्नवापिकार! ॥ ४ ॥ 


१७७ निजानन्दीयटीकासहितः । [ रूबर 
अथ संवराधिकार: (५) 


श्रागे संवर के प्रवेश के आदि में ही सबंकर्मों के संवर होने का उत्कष्ट उपाय जो भेद- 
विज्ञान है, उस का वर्णन करते हैं-- 


उवझोगे उवओोगो कोहादिसु श॒त्यि को वि उवडोगो । 
कोहो कोहे चेव हि उवओगे श॒त्यि खलु कोहो ॥ १८१ ॥ 
अट्ववियप्पे कम्मे णोकस्से चावि णुत्यि उवओगो । 
उवओोगह्मि य कम्मं णोक म्मं चावि णो अत्यि ॥ १८२ ॥ 
एयं दु अविषरीदं णाणं जइया दु होदि जीवस्स । 
तइया ए किंचि कुव्वदि भावं उवश्नोगसुद्धप्पा ॥ १८३ ॥ 
आस्मन्येबोपयोगो वे नोपयोगः क्र धादिषु । 
कपायेषु कपायश्व न कपायस्तथात्मनि ॥ १८१ ॥ 


नोकमंएयोपयोगो न नोपयोगोश्कर्मणि । 
उपयोगेडपि नोकमे यथा कर्मणि नेव चित्‌ ॥ १८२ ॥ 


ज्ञानं भवति जीवस्य शुद्धबुद्धात्मनो यदा | 
तदा करोति नेवात्मा चोपयोगादिकल्पनाम्‌ ॥ १८३ ॥ 


मषाथ- आत्मा में शात्मा है, क्राधादि कपायो में आत्मा नहीं है । और निश्चयकर 
क्रोध मे ही क्राध है, आत्मा में क्रोध नही है। आठ प्रकार के ज्ञानावरणादिकर्मों मे तथा शरीरादि 
नोकमों में भी आत्मा नहीं है। ओर श्रात्मा मे कर्म तथा नोकम भी नहीं हैं । जिस काल में 
ऐसा सत्याथ ज्ञान जीब को होजाता है, उस समय वह केवल उपयोगस्वरूप शुद्धात्मोपयोग के 
बिना अन्य कुछ भी भाव नहीं करता । 


विशेषार्थ-- उपयोग तो चेतन्य का परिणमन है, वह ज्ञानस्वरूप है और क्रोधादिक 
आवक, क्लानावरणादि द्रव्यकम, शरीरादि नोकमं, ये सब पुदूगलद्रव्य के ही परिणाम हैं, तथा वे 
जड़ हैं। इनका ओर झ्वान का अत्यन्त भेद है । इस कारण उपयोग मे तो क्रोधादिक कर्म 
नोकम नहीं हैं ओर क्रोधादिक कर्म, व नोकम में उपयोग नहीं है | इस तरद इनमे परमार्थस्वरूप 
आधाराधेयभाव नहीं है। अपना २ आधाराधेयभाव अपने अपने में है । इस प्रकार इन मे 
परस्पर परमाथ से अत्यन्त भेद है । तथा आत्मा और पुदूगल के भेदक्लान को भेदविक्लान कहते 
हैं। यह भेदविज्ञान ही सवर का एकमात्र कारण है। 

संवरः-- संवरतत्व भी दो प्रकार का है- एक भावसवर ओर दूसरा द्रव्यसंबर । 


अझषधिकारः £ | समयसारः | १०९ 


भावसंबर-- 
त्यामों भावास्रतराणां जिनवर गदितः संबरों भआवसंशों 
मेदल्ञानाच्च स स्पात्ससमयवपुषस्तारतम्पः कथंचित्‌ । 
सा शुद्धात्मोपलॉब्धि! स्वसमय वधुषरों निजेरा भावसंज्ञा 
नाज्ना मेदोउनयोः स्पात्करणविध्ततः कायनाझ्षप्रसिद्ें! ॥ 
( जअम्यू स्वामी चरित ) 
अथात्‌--- भावास्रव के रुकजाने को जिनेन्द्रदेब ने माबसंवर कद्दा है, यह भाषसंवर 
श्रात्मा तथा शरीर के भेदज्ञान (आत्मा अलग है शरीर अलग है) इस प्रकार के ज्ञान से तारतम्य 
कमती बढ़ती रूप में होता है । 
द्रब्यसंवर--- 
यः कमंपुद्गलादानविच्छेदः स्पात्तपस्विनः । 
स द्रव्यसवरः प्रोक्तो ध्याननिधृतकल्मपरेः ॥ 
अ्रथोत्‌-- ध्यान से पापों को उड़ाने वाले ऋषियों ने कहा है, कि जो तपस्थी मुनियों 
को कमरूप पुदुगलों के ग्रहण करने का विच्छेद ( निरोध ) हो बह द्रन्यसंबर है। 
श्रागे भेदबिज्ञान से आत्मा की प्राप्ति केसे होती है, यह बताते हैं-- 
जह कणयमग्गितवियंपि कणयहावं ण॒ त॑ परिच्चयह । 
तह कम्मोदयतविदों ण जहदि णाणी दु णांणित्त ॥ १८४ ॥ 


एवं जाणदि णाणी अण्णाणी मुणदि रायमेवाद॑ । 
अणप्णाणतमोच्छण्णो आदसहावं अयाणंतो ॥ १८५ ॥ 


स्वर्ण: कनकमाव न सुतप्तमपि मुश्ति । 
कर्मोदयात्सुतप्तो 5पि ज्ञानी ज्ञानं जहाति न ॥ १८४ ॥ 
ज्ञानी ज्ञानं विजानाति चान्नः स्व॑ रागमेवहि । 
अज्नानतिमरान्धों यो न जानाति निजं॑ परम ॥ १८५ ॥ 
भाषार्थ-- जैसे सुबर्ण अप्रि से तप्त हुआ भी अपने सुबर्णंपने का नहीं छोडता, उसी 
तरह श्ञानी कर्मों के उदय से तपायमान हुआ भी ज्ञानी अपने स्त्रभाव को नहीं छोड़ता | इस तरह 
ज्ञानी केवल झातामात्र ही रहता है । और अज्ञानी राग फो ही आत्मा जानता है। क्योंकि 
वह अज्ञानी अज्ञानरूपांधकार से व्याप्त है, इसलिए आत्मा के स्वभाव को नहीं जानता हुआ 
प्रवृत्त होता है । 
विशेषार्थ-- जैसे युधिष्तर, भीमसेन और अजैन ने ध्यान में अपनी तल्लीनता ऐसी 
रक्‍खी, कि उससे चलायमान न हुए और परमधाम के अधिकारी हुए। इसी तरह जो आत्मश्ानी 
अनुभवी हृढ़ महात्मा हैं, थे अनेक कर्मों के उदय से होने वाले उपसर्ों के पढ़ने पर भी अपने 
स्वरूप से चलायमान नहीं होते । जैसे सुबर्थ को कितना भी मर किया जाय, तो भी बह अपने 


१०२ निजानन्दीयटीकोसहितः । [ संबेर 


स्वभाव को नहीं त्यागता। उप्ती तरह ज्ञानो जीव अपने स्वभात्र का नही छोड़ते । यह 
आत्मज्नानी की दी महिमा है । किन्तु श्रज्ञोती को अपने आत्मा के वॉस्तेविक स्वरूप को तथा 
रागादिमावो का व शरीरादिंकों का भिश्न २ शान नहीं है, इस से वह शुभराग व अशुभरागरूप 
ही रहता है । ओर तदमुरूप दी अपने आत्मा को मानता है | इस से भिन्न किसी शुद्ध, बुद्ध 
ज्ञानस्व॒भाव आत्मा का अनुभव नही करता । इस से संसार का नाश नहीं कर सकता । 
जबकि भेदज्ञानी परभावों से मिन्‍न अपने स्वरूप का अनुभव करता हुआ कमंकलको से मुक्त 
होता है 
शुद्धात्मा की सप्राप्ति से संबर कैसे होता है, यद्द बताते हैं--- 


सुद्धं तु वियाणंतों सुद्धं चेवप्ययं लहदि जीवो । 
जाएन्तो दु असुद्ध असुद्धसेवराप्ययं लहइ ॥ १८६ ॥ 
शुद्धं वेत्ति य आत्मान स शुद्ध लमते5चिरात्‌ । 
वेति यो मलिन स तु मलिन लभते भ्रुवम्‌ ॥ १८६ ॥ 
भापाथ्थ-- शुद्धात्मा को जानने वाला ज्ञानी, शुद्धात्मा को ही प्राप्त करता है । और 
अशुद्धात्मा का जानने वाला अज्ञानी, अशुद्धात्मा को ही पाता है। 


विशेषाथ-- ज्ञानी जीव, भावकर्म रागादि, द्रव्यकरम ज्ञानावर्णादि, नाकम शरीरादि 
इन तीन प्रकार के कर्मों से रहित अनन्तज्ञान, अनन्तंदशन, अनन्तसुख और अनन्तवीयोदि 
ग़ुणस्वरूप शुद्धात्मा को विकार रहित सुख का अनुभव लक्षणमय भेदज्ञान के प्रताप से जानता 
हुआ व अनुभव करता हुआ शुद्ध आत्मा को ही प्राप्त करता है, क्‍योंकि जैसे गुणों से विशिष्ट 
शुद्धात्मा को जो कोई ध्याता है व उसको भावना करता है, घह जीव उसी प्रकार उतने गुण- 
विशिष्ट शुद्धात्मा को प्राप्त करत है । इसका कारण यह है, कि जैसा उपादान कारण होता है 
बेसा ही उसका काये हाता है, यह नियम है | परन्तु अज्ञानी जीव मिथ्यादर्शन व रागद्वेपादि 
भावरूप परिणमने वाले आत्मा का श्रनुभव करते हुए अशुद्ध अथोत्‌ मनुष्य व नरकादिरूप 
आत्माज्ञान को ही प्राप्त करता है । 


“तत्वज्ञानतरद्धिणी ” मे आचाय बताते हैं कि--- 
शुद्धस्थ चित्स्वरूपस्थ शुद्धो उन्योन्य: कि चिन्तनात्‌ । 
लौह लोहाड्रवेत्पात्रं सोबर्ण च सुबणतः ॥ 


अथोत-- जैस लोहे से लोहे का व सुबण से सुबर का पात्र बनता है बेसे ही शुद्धात्म- 
स्वरूप के चिन्तवन से यह ज॑च शुद्ध होता है । ओर अशुद्ध चिन्तन से अशुद्ध ही ग्हता है। 


यहाँ श्री अम्रतचन्द्राचायं कलश कहते हैं-.. 
यदि कथमपि धारा वाहिना बोधनेन 
भुवम॒ुपलममानः  शुद्धमात्मानमास्ते । 
तदयम्रुदयदात्मा राममाध्मानमात्मा 
परपरिणतिरोधाच्छुड्रमेवास्युपैति ॥ 


अधिकार: £ ] समयसारः । १०३१ 
अथात्‌ आत्मा व अनात्मा के भिन्न २ स्रभावों को निरन्तरअभ्यास करने वाले को 
सम्यग्दशन होआंता है । अतः उसका क्रीडास्थल स्वात्माशम ही बन जाता है । पुनः सांसारिक 
भोगविलासी को ध्यौगकर मोक्षपद को प्राप्तकर परमाम्तरप आनम्द का स्वाद लेता हे 
बह संबर किस प्रकार होता है, यह बताते है-- 
अप्पाणमप्पणा रुन्धिऊण दो पुण्णपावजोएसु । 
दंसणणारणह्मषि ठिदो इच्छाविरदो य अण्णक्षि ॥ १८७ ॥ 
जो सम्व्संभमुक्को भात्मदे अप्ससमप्पणा अप्पा । 
ण वि कम्मं खाकम्णं चेदा वितेदि एयत्त ॥ १८८ ७ 
अप्पाणं कायंतो दंसशणाणसमओ अरण्णमओ । 
लहइ अचिरेश अप्पाणमेव सो कण्मपविमुक्कस्‌ ॥ १८६ ॥ 


आत्मानमात्मनारुन्ध्वा द्विपुएयपापयोगयो! । 
उपयोगेस्थितों यः स परेषु नेव रज्जति ॥ १८७ ॥ 
यः सर्वेसगयम्क्तः स ध्यायत्यात्मानमात्मना । 
[५०] (१ नोकम ० 
नापि कम च नोकम, एकत्वं चिन्तयत्यतः ॥ १८८ ॥ 
उपयोगमयो भूत्वा तथाउनन्यमनापि च। 
लमते शुद्धमात्मानं विग्रमुक्तत्च कमेण। ॥ १८९ ॥ 
भाषाथ-- जो जीव श्रपनी आत्मा को अपने दो पुण्यपापरूप शुभाशुभ योगों से 
राककर द्शनज्ञान में ठहरा हुआ अन्य घस्तु मे इच्छा रहित और सब परिप्रह से रहित हुआ 
आत्मा से ही आत्मा को ध्याता है सथा कम, नोकम को नहीं ध्याता और आप चेतनारूप होने 
स उस स्वरूप एकपने को अनुमब में लाता है, विचारता हे वह जीव, दशनज्ञानमय हुआ 
थोड़ ममय में ही कर्मों से रहित हा, आत्मा का प्राप्त करता है | 
विशेषाथ-- जो जीव प्रथम ता राग, ठप मोहादि से सयुक्त, शुभाशुभ मन, वचन, 
काय के योगो से अपनी आत्मा का भदविज्ञान के द्वारा चल्लने न दे, पुनः शुद्धदशन ज्ञानमय 
अपने स्वरूप में आत्मा निश्चल करे और फिर सब बाह्मयाभ्यन्तर के परिग्रहों से रहित होकर कम, 
नेक से मिन्‍न अपने स्त्ररूप मे एकाग्र होकर शुद्धात्मा का ध्यान करता हुआ निश्वल होता है, 
बह थोड़े समय में ही सथ कर्मो का नाश करता है। यह सबर होने का प्रकार है। 
आगे गावर का क्रम क्‍ताते है-.. 


तेसि हेऊ भणिया अज्कवसाणाणि सद्वदरसीहि। 
मिच्छंतं अण्णाणं अविरयभावों य जोगो य ॥ १६० ॥ 
हेउमअभाषे खियमा जाग्रइ श्राखिस्स अवसवणिरोहो । 
आसवभ(ेण पिशा जायह कम्मस्स वि शिरोहो ॥ १६१॥ 


१०४ निजानन्दीयटीफासदित: । [ संबर 


कम्मस्सा भावेण य खाकम्मं पि जायइ णिरोहो। 
णाकम्मणिरिहेण य संसारणिरोहणं होई ॥ १६२ ॥ 
तेषां हेतवी भणििताः रागढ पादयों जिनेः । 
मोहाब्रतयोगाश्र॒ मूढ्भावास्तथात्मनः ॥ १९० ॥ 
जायते कारणाभावात्‌ निरोधथ्ास्रवस्प वे । 
आखदेण विना, रोधः जायते कर्मणो5पि च॥ १९१ ॥ 
रोधोनोकमेणां नूतममावेन च कर्मणः । 
नोकमेणअ रोघेन भवति भक्‍रोधनम्‌॥ १९२ ॥ 


अथ-- राग, हेंष, मोहरूप आख्रवों के हेतु सर्वक्षदेव ने मिथ्यात्य अज्ञान, अविरत- 
भाष और योग ये चार अध्यवसान कहे हैं। सो ज्ञानी के इन देतुओ का अभाव होने से नियम 
से आल्तव का निरोध होता है। और आ्तव के न दोने से कम का भी निरोध होता है और कम 
(3३ से नोकर्म का भी निरोध होता है तथा नोकम के निरोध होने से संसार का निरोध 

है । 

विशेषाथे-- जीव के जब तक आत्मा और कर्म के एकपने का आशय है भेदविज्ञान 
नहीं दे, तब तक मिध्यात्व, अशान, अविरत, योगरूप, श्रध्यवसान, विद्यमान है उन से राग, हेष 
मोहरूप आख्रवभाव होता है। आख्तव॒भाष से कम बंधते हैं। कर्म से शरीरादिक नोकम प्रकट 
होते हैं। और नोकम से संसार है। परन्तु जिस समय आत्मा और कम का भेदविज्ञान होजाता 
है तब शुद्धात्मा की प्राप्ति होती है। और उसके होने से मिथ्यात्वादि अ्रध्यवसान का अभाव 
होता है। अ्रध्यवसान का अभाव होने से राग, ट्रेप, मांहरूप आ्रास्रव का अभाव होता है । तथा 
आस्रव के अभाष से कर्म नहीं बधता, कर्म के अभाव से नोकर्म प्रकट नहीं होता और नोकम 
के अभाव से ससार का अभाव होता है। ऐसा संबर का अनुक्रम होता है । 


सारांश-- समयसार कलश में भरी अम्ृतचन्द्राचाय ने सबरतत्थ का बर्णन निम्म- 
प्रकार से किया है-- * 


सम्पधते संबर एप साक्षाच्छुद्वात्मतत्तस्थ किलोपलम्भात्‌ | 
स मेद्विज्ञानत एवं तस्मात्तवृभेदविज्ञानमतीव भाव्यम ॥ 
श्रथोत्‌-- शुद्धात्मानुभव से बीतरागता होती है और तभी कर्मों का आखब रुकता है । 
परन्तु इस शुद्धात्मानुभब का उपाय निरन्तर यही श्रभ्यास करना है, कि मैं मिन्‍न हूँ, व रागादि 
सब मुझ से भिन्न हैं। यह विचार भी विकल्प है, छोडने लायक है, तो भी जहा तक स्वानुभव 
न हो वहां तक झआलम्बनरूप है। तथा च--- 
भावयेद्‌ मेदविज्ञानमिदमच्छिन्नधारया | 
तावयावत्पराच्छू सवा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥ 
अथोत्‌ सम्यक्त्व होने के लिए भी भेदविज्ञान का अभ्याम करना आवश्यक है । जिससे 


झधिकारः ४ ] समयसारः । १०४ 
शीघ्र ही शुद्धात्मा का लाभ होजावे | सम्यक्ल-पराप्ति के बाद इस भेदविज्ञान को छोड़ नहीं देना 
चाहिए । जहां तक मोज्षप्राप्ति न हो वहां तक यह भेदविज्ञान उपयोगी है । 

मेदविज्ञानतः सिद्धा/ सिद्धा ये किल केचन । 

तस्पैवाभावतों बढ़ा बढ़ा ये किल केचन ॥ 


अथोत्‌-- भेदविज्ञान के द्वारा जिन्होंने शुद्धात्मस्थरूप का अनुभव किया है, वे ही 
कर्मों से मुक्त होकर सिद्ध हुए हैं। श्रतः मोज्ञमाग का एकमात्र कारण त्वानुभव ही है। अन्य 
नहीं, और उसी भेदविज्ञान के अभाव से जितने बढ़ हैं वे बंधे हैं। 


हति संवराधिकार! ॥ ५॥ 


दि 


१०६ निजानन्दीयटीकासहितः । [ निज 


अथ निजेराधिकारः (६) 


>--8>-२9:%7:77-७७--+ 


अब निजरा का स्वरूप बताते हैं--- 
उवभोगमिंदिएहि दव्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
जंकुणदि सम्मदिट्टी तं सब्वं खिजरणिमित्त ॥ १६३ ॥ 


जड़चेतनतत्वानामुपभोगं करोति खेः । 
सम्यग्दश्श्रि तत्सव नि्जेराकारणं भवेत्‌ ॥ १९३ ॥ 


साषाथं-- सम्यग्टष्टि जीब, जो इन्द्रियों द्वारा चेतन और श्रचेतन द्रव्यों का उपभोग 
करता है, वे भोग भी सब निजरा के कारण है । 

विशेषार्थ-- सम्यम्टृष्टि को ज्ञानी कहा गया है और ज्ञानी के राग, ढोप, मोह का 
अभाव कहा है | इसलिए बिरागी के जा इन्द्रियो द्वारा भोग होता है उस भाग की सामग्री को 
यह सम्यम्टष्टि ऐसा जानता है, कि य परद्रव्य है। मेरा और इनका कुछ सम्बन्ध नहीं है, परन्तु 
कर्मोदिय के निमित्त से इनका मेरा सयोग-वियोग है। बह चारित्रमोह की उदय जनित पीडा है 
वह बलहीन होने से जब तक सही नही जाती, तब तक रोगी की तरह (जैसे रोगी रोग को 
अच्छा नहीं सममता परन्तु पीडा नहीं सही जाने के कारण इलाज कराता है ) | उसी तरह 
बिषयरूप भोगोपभोग साम्ी से इलाज करता है । परन्तु कर्म के तथा भागोपभोग सामग्री से 
राग, हष, मोद्द नहीं है। इसलिए सम्यम्टष्टि इस तरह बिगागी है अतः इसके भागोपभोग, 
निजंश के ही कारण हैं । 


मं कर उदय से आता है और बह अपना रस देकर कड जाता है | उदय आने के बाद 
द्रव्यकम की सत्ता नही रहती, निजरा ही होती है । सम्यम्टष्टि के उस कर्सोदिय से राग, द्वप, 
मोह नहीं है उदय मे आये हुए को जानता है और उसके फल को भी भागता है, वह्‌ राग, हेप, 
मोह के बिना भोगता है । इसलिए कमंका आस्रव नहीं होता श्ास्रव के बिना उस परिरागी 
सम्यग्दृष्टि के आगामी बध नहीं होता । और जब झागासी बध नहीं हुआ, तब केवल निजरा ही है 
इस कारण सम्यग्टष्टि बिरागी का भोगोपभाग, निजरा का ही कारण कहा गया है | तथा 
पृजकर्मो का द्रव्य उदय आकर झड़ जाना वही द्रव्यनिर्जरा है । 
निजराततव-- यह निर्जरातत्व भी भाव निज और द्रव्य निर्जरा के भेद से दो प्रकार 


का हे। | 
भावनिजरा-- 


आत्मनः शुद्धभावेन गलत्येतत्पुराक्ृतम्‌ 
वेगाड्गू क्तरसं कम सा भवेद्भावनिजेग !! 
( जम्बू स्थामी चरित ) 


हि 
अथोत्‌-- अपने आत्मा और शरीर का भेदविज्ञान होने से पूरे स॑ देवा दि: 
हू संचित रागद्वेगादि-नाश 
तथा जा शुद्धात्मा की उपलब्धि होती है, बह भावनिर्जरा है | मल 


अधिकार: ६ ] समयसारः । १०७ 
द्रब्यनिज रा।-- 
शुद्धादुपमोगादिह निश्चयतपसश्र संयमा देवी । 
गलति पूराब््ध किल कमेंषा द्रब्यनिजेरा गदिता ॥ 
अर्थ समय पाकर या तपस्या आदि के द्वारा जो कमपुद्रालनाश क्षो प्राप्त होते 
हैं, ४-३ है । यह द्रव्यनिज़रा, भावनिजरा की तरह सविपाक ओर अविपाक दो तरह 
क्की | 
सविपाकनिर्जरा-- कर्म की स्थिति पूरी होने पर फल देकर जो कमपुदूगल मड़ते 
हैं, बह सबिपाक निजरा है। 


अविपाकनिजरा-- स्थिति पूरी किये बिना ही तपस्या आदि प्रयत्नो द्वारा जो कर्मपुद्गल 
उदय में आकर नष्ट होते हैं. वह अविपाकनिजरा है । 


सारांश यह है, कि जिस प्रकार घी, तेल्मदि चिकने पदार्थों का लेप करना छोड़ देने पर 
पहले की लगी हुई घूलि दूर हो जाती है और नई धूलि नहीं लगती, उसी प्रकार आत्मा के ब्रत, 
समिति, गुप्ति, धमोनुप्रज्ञा, परिषद जय और तप इस शुद्धभाबों से संवर (नये कर्मों का न 
आता ) ओर निरजरा ( सचित कर्मों का छूट जाना ) ये दोनो कार होते हैं । 


साराश यह है, कि अनादिकाल से कमंबन्धन की जो उपाधि लगी हुई है उसका जब 
जब फ्लकाल उपस्थित होता हैं, तब तब वे कम फल देकर खिरते हैं। इसी का नाम विपाकज 
अथात्‌ अकामनिजरा है । ( अथोत्‌ बिना इच्छा के केवल पराधीनता से कर्मों 'का खिरना ) 
ऐसी निजरा सदा ही होती रहती है । कोई भी कर्मंषधता है बह कुछ न कुछ स्थिति की मर्यादा 
रखता हुआ ही बधता है। इसीलिए उतनी स्थिति पूरी होने पर बह कम खिरना ही चाहिए। 
इसी प्रकार अनादिकाल से पू्ष कर्म खिरते जाते हैं ओर नवीन कर्म बंधते जाते हैं । एसी 
श्रखला अनादिकाल से चली आरही है । जिन कर्मों के फल भोगने योग्य फल्लकाल में. बाह्म- 
निमित्त मिल जाते है, वे कर्मफल देकर खिरते हैं । जिनके फलकाल में साधक निमित्त नहीं 
मिलते वे यो ही खिर जाते हैं । उनका फल भोगना नहीं पड़ता है। कभी २ किसी २ कर्म की 
पूबबद्ध स्थिति समाप्त होजाने पर भी उस समय स्थितिबद्धक निमिस मिल्ष जाने से श्थिति बढ़ 
जाती है। ऐसा होने पर भी कभी न कभी उनका भी अन्त आता ही हे। इस प्रकार यह सबब 
विपाकजनिजरा सदा ही होती रहती है। यह निजरा होते हुए भी जीव, कर्मों से नहीं छूट पाता 
है | क्योकि एक कर्म खिसता हे, तो दूसरा बधता है । कर्मों से छूटने का उपाय शविपाकज 
निजंरा है । 


कर्मों का उदयकाल प्राप्त न हुआ हो, तो भी जहा पर तपश्वरण की सामथ्य द्वारा उसे 
परिपक्व हुई उदयावली में प्रवेश कराकर बंधन से छुड़ा दिया जाता है । 
उस समय की उस निजरा को अधिपाकजनिज़रा कहते हैं। फल देने का नाम उदय है। 
परन्तु फल न देकर भी जो खिरना है, उसे भी कभी कभी अन्थकार उदय कहते हैं । क्योकि 
कमे फल दे या न दे, परन्तु बधन की हृढ अवस्था से उसकी शिधिल श्रवस्था केनों ही बार 
होती है । उसी को उद्रिक नास से भी कहते हैं। फल भोगमे मे आना न अगला यह बात केवल 
क्मोधीन नहीं है, फिन्तु बाह्य निमित्त का होना न दोना भी फल्त भुगाने में कारण होता है। 
तपश्चरण के द्वारा जो कर्म खिपाय जाते हैं, उनके मुगाने बाले बाहल्यक्तिसित्तों का एकद्स एकत्रित 


१०८ निजानन्दीयटीकासहितः । [ निजरा 


होना कठिन तथा असम्भव बात है | इसीलिए तपश्चरण द्वारा खिपने बाले कम, उद्रिक होकर 
बिना फल दिये खिर जाते हैं | परन्तु भोगने में आने बाले कर्मों का भोर बिना भोगे ही खिरने 
वाले कर्मों का खिरने के समय जो उद्रेक होता है वह एकसा ही होता है । इतनी समानता 
को देखकर प्रन्थकार अविपाकजनिजरा वाले कर्मों को भी उदयाबली में प्रविष्ट होने वाले 
मानते हैं, ओर उनका बेदन होना भी बताते है । परन्तु यहां पर यह ध्यान रखना चाहिए, कि 
फह् भोगने का नाम जो उदय है बह उदय यहां पर नही होता है। यदि इस छदीर् उदयावली 
मे भी फल भोगने का नियम हो, तो निजरा का यह दूसरा भेद ही न बन सकेगा। एवं फल 
भोगने वाले मे नवीन कर्म भी नियम से बंधते ही है। ऐसी हालत में उसका मुक्त होना 
असम्पव होजायेगा। इसीलिए मानना चाहिए, कि निष्काम तपश्चरण करने वाले के जो कर्म 
खिरते हैं, थे बिना फल भोगे ही खिराये जाते हैं । 


अब भावनिजंरा का वर्णन करते है-- 
दव्वे उवभुंजंते णियमा जायदि सुहं च दुकखं वा । 
त॑ सुहदुक्खमुदिण्णं वेददि अह णिजरं जादि ॥ १६४ ॥ 


द्रव्येषु अुज्यमानेषु सुखं दुःख च जायते | 
सुखदुःखम्नुदीणंतद्‌ यात्यनुभूय निजराम्‌ ॥ १९४ ॥ 
भाषार्थ-- परद्रव्य को भोगने से सुख अथवा दुःख नियम से होता है। डदय में आये 
हुए उस सुख दुःख को अनुभवता है, भोगता है आस्वादता हे | फिर वह आस्वाद देकर कर्मंद्रव्य 
भड जाता है । निजरा होने के बाद फिर वह कर्म नहीं आता । 


विशेषार्थ-- कर्म का उदय आने पर सुख दुःखभाव नियम से उत्पन्न होते है, उन 
को अनुभवते हुए मिथ्यादृष्टि के तो रागादि के निमित्त से आगामी बघसे कर्म भड़ता है । 
झतः निर्जरा किस काम की, बध ही किया गया | और सम्यस्टष्टि के उस अनुभव से रागादिक 
भाव नहीं होते, इसलिए आगामी बध भी नही होता अतः केबल निर्जरा ही हाती है । 


आगे बीतराग स्वसवेदन ज्ञान की सामथ्य का वर्णन करते है--- 
जह विसमुवभुष्जंतो वेजो पुरिसो ण मरणमुवयादि । 
पोग्गलकम्मसुदयं तह भुंजदि णेव वज्कए णाणी ॥ १६५॥ 
वैद्यो विष॑ च श्रुज्जानः स यथा प्रियते न हि। 


कर्मोदयश्व भ्रुज्जानो 5पिज्वस्तेन न बध्यते ॥ १९५ ॥ 


है भाषा्थ-- जैसे वेद्य विष के खाने पर भी मरता नहीं है, उसी प्रकार ज्ञानी पुदूगल- 
कम के उदय को भोगता हुआ नी बध को प्राप्त नहीं होता है । 


बिशेषार्थ-- जैसे गारुढी विद्या के ज्ञाता पुरुष के विष को खाने पर भी असमोघ मन्त्र 
की सामथ्य से मरण को प्राप्त नहीं होता, उसी प्रकार परमतत्वज्ञानी, शुभ व अशुभ पुदूगलकर्मों 
के उदय अथौत्‌ फल को भोगने पर भी विकल्परहित समाधिजक्षण वाले भेदज्ञानरूप अमोघधमन्त्र 
के बल के प्रभाव से कर्मों के द्वारा बंध को प्राप्त नही होता है। 


अधिकारः ६ ] समयसारः | १०६ 
इसके ऊपर आचार्य कलश कहते हैं- 


नाइलुते विषयसेवने5पि यत्‌ स्व फल॑ विषयसेवनस्य ना | 
घानवैभवविरागता बलात्सेवकी5पिं तदसावसेवकः ॥ 


अथोत्‌ क्षानी सम्यम्दष्टि में एक अपूर्व तत्वश्ञान व वैराग्य है. जिस से उसके भोग भी 
निजरा के ही कारण हैं। वास्तव मे जैसे कोई मनुष्य, राजमहल में जाता हुआ बीच में कुछ 
कार्य करता भी है, तो उस पर उसका ध्यान नहीं जाता। उसकी तो यही उत्कंठा रहती है, कि 
कब्र राजमहल में पहुँच । ठीक बही दशा तत्वज्ञानी की है। बह निरन्तर निजपद्‌ की ही ओर 
बढ़ता चल्ला जा रद्दा है। उसकी दृष्टि निज शुद्धस्वरूप प्राप्ति की है। जहां तक मोक्ष न हो वहां 
तक मार्ग मे चलते हुए जो कुछ मन, वचन, काय की क्रियाएँ करनी पड़ती हैं. वे उसके मोक्षमार्ग 
मे बाधक नहीं है । वह तो सीधा चला ही जा रहा है। अ्रतः ज्ञानी की क्रियाएँ व भोगादि 
मोक्षमार्ग में बाधक नहीं हैं । 

आगे सासारिक भोगो के विषय मे वैराग्य का सामथ्य दिखलाते हैं-- 


जह मज्जं पिवमाणों अरदिभावेणश मजदि ण पुरिसो। 
दव्वुवभोगे अरदो णाणी वि ण वज्कदि तहेव ॥ १६६ ॥ 


पिवंश्वारतिभावेन मद् जनो न माद्यति । 
तद्वदूभोगे उरतो ज्ञानी बध्यते न च कमंणा ॥ १९६ ॥ 
भाषाथ-- जैसे कोई पुरुष मद्रि को बिना प्रीति से पीता हुआ मतबाला नहीं होता 
है, ०५ तरह ज्ञानी भी द्रव्य के उपभोग में तीज्र रागरहित हुआ कर्मों के बन्ध को प्राप्त नहीं 
होता है । 
विशेषाथ--- जैसे कोई पुरुष, अपने रोग की चिकित्सा करने के लिए किसी श्रीषधि में 
मिभित मादकद्रव्य को पीता हुआ भी रति व प्रीति का अ्रभाव होने के कारण मादकपने को 
प्राप्त नहीं द्वोता दै। उसी प्रकार परमात्मतत्व का ज्ञाता पुरुष द्रव्यकर्मों के उदयरस को भोगता 
हुआ भी जितने अंश से विकाररहित स्वसंवेदनज्ञान से शुन्य बहिरात्मजीब की अपेक्षा से राग- 
भाव को नहीं करता है, उतने अंश से कर्मों से नहीं बधता है । जब हृषविषादादिरूप समस्त 
संकल्प-विकल्पो से रहित परमयागलक्षण को रखने बाले भेदज्ञान के बल से सबंथा बीतराग 
होता है, तब सर्वथा कर्मों से नहीं बंधता है । 


आगे बैराग्य की शक्ति का विशेषतयः कथन करते हैं--- 
सेवंतीति ण सेव्॒ड् असेवमाणोवि सेवगोकोई । 
पगरणचेट्रा कस्सवि ण य पायरणेत्ति सो होई ॥ १६७ ॥ 
सेवते5सेवमानो 5पि सेवमानों न सेवते । 


कार्य परस्य कुवृश्न कर्ता भवति कारकः ॥| १८७॥ 
भाषाथे-- कोई तो विषयो का सेवन करता हुआ भी नहीं सेबता है और कोई नहीं 


११० निजानम्दीयशीकासदितः । [ निजरा 


सेवता हुआ भी सेवक होता है । जैसे कोई दूसरे का कार्य करने वाला कार्य की सथ कियाघ्रों 
को कत्तों हुआ भी झकत्तो है, क्योंकि उसका उसमे रामभाव नहीं है। रु 
विशेषा्-- बिक्राररह्ित-स्वसंवेदनक्षानी जीव, अप्रने ? गुणस्थान के योग्य भोजन- 
पानादि पंचेन्द्रियो के मोगों को भोगता हुआ भी, सेवन न करने वाला रहता है.। क्योकि उसके 
अन्तरंश में रुचि नहीं है | दूसरा कोई अज्ञानी जीब अपने अ्रन्तरग मे पंचेन्द्रिय सम्बन्धी भोगों 
का राग रखता हुआ ओगशों को न पाकर नहीं सेवन करता हुआ भी उनका सेवन करने वाला 
दो जाता है । 
तात्पय यह है, कि जैसे किसी व्यापारी ने किसी को श्रपनी दुकान पर नौकर रक्खा और 
दुकान सम्बन्धी काम सब बह नौकर ही करता है तथा वह व्यापारी अपने घर मे बैठा हुआ 
है और दुकान सम्बन्धी कार्य को नहीं करता । यहां पर दुकान के टोटे नफे का स्वामी वह 
व्यापारी ही है। नौकर तो केवल उसका कास करता है, इसलिए उसके स्वामीपने के अभाव 
के कारण बह उस टोटे नफे के फल का भोक्ता नहीं है। बह व्यापारी स्वामीपने के कारण कुछ 
काये नहीं करता हुआ भी उसके फल का भोक्ता है| उसी प्रकार इस ससार में मिभ्याहद्ृट तो 
मालिक समान द्वोता है और सम्यग्हष्टि चाकर के तुल्य होता दे । 
आगे निज तथा पर के ज्ञाता सम्याटृष्टि का बर्णन करते हैं-- 


उदगविवागो विविहों कम्माणं वण्णिओ जिणवरेंहिं। 
ण दु ते मज्क सहावा जाणगभावो दु अहमिक्को ॥ १६८॥ 


कर्मोदयविपाकाथ विविधा वर्शिता जिने।। 
मम ने स्वभावास्ते ज्ञायको5हं सुनिभ्रयात्‌ ॥ १९८ ॥ 


भाषाथे-- जो कर्मोदय के रस से उत्पन्न हुए श्रनेक प्रकार के भाव है थे मेरा खभाव 
नहीं है | मैं तो अत्यक्ष अलुभवगाचर टकोस्क्रीण एक ज्ञायकमाव हूँ । एसे सामान्‍्यतया सब ही 
करमंजन्यभायों को सम्यग्हष्ट परक जानता है । अपने को तो बह एक ज्ञायक ही मानता है। 


विशेषाथे- जैसे सम्पूर्ण विभाव व कम के फल, शुद्धनिश्चयनय से आत्मा के वास्त- 
विकस्वभाव से भिन्न हैं वेसे ही सम्यग्हष्टि जोब अपने को और पर को प्रथक्‌ दी मानता हैं। 
उसमे तो क्रोधरूप ओर मानरूप की विवज्ता ही नही होती । 


आगे कहते हैं कि सम्यग्ट्ष्टि निज व पर को विशेपता से कैसे जानता है--- 
पुग्गलकम्मं रागों तस्स विवागोदओ हवंदि एसो। 
ण दु एस मज्क भावों जाणगर्भाओ हु अहमिक्को ॥१६६॥ 
पुद्गलकम रागोउस्य से विपाकोदयों भवेत्‌ । 
नत्वेष मम भाजे वे ज्ञायको5हं निरञ्षनः ॥ १९९॥ 
भाषपाथ-- सम्यग्टष्ट एसा जानता है, कि यह राग पुद्गल॒कर्म है, उसके विपाक का 


ड्द्य है जो मेर अनुभव में रागरूप, प्रीतिरूप, आस्वाद होता है, अत; यह मेरा स्वभाव नहीं है 
क्योंकि निश्चय से मैं तो एक ज्ञायकभावस्वरूप हैँ | व 


रातिकारः ६ ] समयसारः । ११९ 


विशेषा्थ-- इस ग्राथा में परमाव का विशेषयग कहा है, छल्ती प्रकार राग की जगह 
पद पल्वटने से हंष, मोह, क्रोध, सान, माया, छ्लोस, केमे, नोकम सन, बचन, काय, श्रोत्र, चक्ु, 
प्राण, रसन और छ्म्श ये पद रखकर सोलह सूत्रों का व्याख्यान करता और इसी उषधदेश से अन्य 
को भी बिचार लेना । इस प्रकार सम्यस्दष्टि अपने को जानता हुआ रागरहित होकर नियम 
से ज्ञान ब बेराग्यसह्दित होता है । 

“ समयसार कलश ” में आचार्य कहते हैं कि-- 


सम्यःरष्टे भेवति नियत आनपैराग्वशक्तिः 
स्व वस्तुत्व कलयितुभयं रवान्यरूपासिसक्त्या | 
यस्माज ज्ञात्वा व्यतिकरमिद॑ तत्वतः स्वं पर व 
स्वस्मिम्नास्ते विरमति परात्सवतों रागयोगात्‌ ॥ 
अथोत-- सम्यम्ट्ष्टि जीव के श्रनन्तालुबन्धी कषाय और मिथ्यात्वकर्म का उदय मन्द 
होजाने से अथवा अभाव हाने से संसार मे आसक्तपना दूर होजाता है। उसके भीतर सम्यकश्ञान 
इस प्रकार कलक उठता है कि परमाणुमात्र भी परद्रव्य मेरा नही है | मेरा वही है जो सदा से ही 
मरे साथ है व सदा साथ रहेगा। ये ज्ञानद्शनसुखबीयचारित्रादि भरे निञ्जी गुण हैं, तथा रागद्रेषादि 
सर्व श्रौपा धिक व मोहजनितभाष मरे स्थभाव नहीं हैं. । द्रृव्यकम व नोकम तो प्रत्यक्ष ही भिन्‍न 
है । बेराग्य एसा प्रकाशित होता द्वे, कि यह ससार त्यागने योग्य है । निजस्वभावरूप मुक्तदशा 
ही अत्ण करने योग्य है। इस सहजज्ञान बेराग्य के कारण बह सदा ही अपने शुद्धस्वरूप के 
अनुभव की रूचि में तन्मय रहता है । यही दशा पूबंबद्ध कम की निर्जरा करती है ब श्रागामी 
के बध को रोकती है । 
आगे सम्यग्टष्टि के बास्तविकस्थरूप का ग्रहण ओर रागद्वेघादि के त्याग का वंणेन 
करते हैं-- 
एवं सम्महिट्टी अप्पाएं मुणदि जाणगसहावं। 
उदय कम्मविवा्ग य मुअदि तच्च॑ वियाणंतो ॥ २०० ॥ 
एवं सद्रृश्रित्मानं जानाति ज्ञायकं सदा। 
कर्मोदयविपाक॑ च तत्व॑ जानन्विश्वुज्बति ॥ २०० ॥ 


भाषाथ-- इस प्रकार सम्यग्टष्टि अपने को ज्ञायकस्वभाव जानता है । और बस्तु के 
यथाथस्वरूप को जानता हुआ कम के उदय को कम का विपाक जानकर उसे त्याग देता है | 


विशेषाथ-- पूवकथनानुसार सम्यग्टरष्टि श्रात्मदर्शी अपनी आत्मा को परमानन्द्मयी 
टंकोत्कीर्ण, ज्ञाता, द्रष्ठा एक स्वभावरूप अनुभव करता है | तथा नित्य आनन्दमयी एक स्वभा|वरूप 
परमात्मतत्व को तीन गुप्तिमयी समाधि में स्थितकर विशेषरूप से जानता हुआ शुभाशुभकर्मों के 
उदय को कर्मों का फल मानकर, कि यह मेरा स्वरूप नहीं है, त्याग देता है | 


आगे कट्ठते हैं कि रागी सम्यस्दष्टि क्‍यों नही होता ? 
परमाणुमित्तयं पि हु रायादीणं तु विज्जदे जस्स । 
ण॒वि सो जाण॒दि अप्पाणय तु सब्वागमधरोवि ॥ २०१ ॥ 


११२ निजानन्दीयटीकासहित्तः [ निजरा 


अप्पायमयाणंतो अणप्पयं चावि सो अयाएंतो। 
कह होदि सम्मदिद्दी जीवाजीवे अयाणंतो ॥ २०२ ॥ 


यस्य रामकपषायाणामणुमात्रं च विधते । 
आत्मानं न विजानाति सर्वागमघरोउपि सः ॥ २०२ ॥॥ 


तथात्मानमजानन्यो उनात्मानमपि वेत्ति न । 
जीवाजीवावजानन्‌ स सम्य्दृष्टिः कथं भवेत्‌ ॥ २०२ ॥ 


भापार्थ-- जिस जीव के रागादि का लेशमात्र भी विद्यमान है, वह जीव सब शात्रों 
का वेत्ता होने पर भी आत्मा को नहीं जानता और जो आत्मा को नहीं जानता, वह पर को भी 
नहीं जान सकता । इस प्रकार जो व्यक्ति जीव और अजीब दोनों को नहीं जानता वह सम्यग्टष्टि 
कैसे दो सकता है ? अथोत्‌ नहीं हो सकता। 


विशेषा्थ-- जिस जीव के अज्ञानमय रागादिभावों का लेशसात्र भी विद्यमान है, वह 
जीव यदि श्रुतकेवली के समान भी हो तो भी ज्ञानमयभाव होने से आत्मा को नहीं जान सकता 
है। और जो श्रपने आत्मा को नहीं जानता है, बह पर को भी नही जानता। श्रतः जो आत्मा 
ओर पर दोनों को नहीं जानता है वह जीव अजीब वस्तु को नहीं जानता, तथा जो जीवाजीब 
को नहीं जानता वह सम्यम्दृष्टि नहीं है । इसलिए जो रागी है, बह ज्ञान के न होने के कारण 
सम्यग्दृष्टि नहीं हैं । 


शिष्य हरा परमात्मपद्‌ क्‍या है ? यह प्रश्न करने पर, उसका समाधान अ्रप्निम गाथा 
से करते हैं-- 
आदक्षि दव्वभावे अपदे मोत्तण गिण्ह तह णियद॑। 
थिरमेगमिम भाव॑ उवलब्भंतं सहावेश ॥ २०३ ॥ 
मुक्त्वात्मनि विभावान्वे गृहाण नियत पदम्‌ | 
स्थिरमेकमिमं भाव॑ लम्यमान स्रभावतः ॥ २०३ ॥ 


भाषाथं-- आत्मा में जो द्रव्यक्म और भावकर्म हैं उनको अस्थिर जानकर त्याग दे। 
और हे अव्य । अपने ही निश्चित स्थिर एक स्वभाव से अनुभवगम्य इस 5 त्यक्षी भूत आत्म- 
पदाथ का ग्रहण कर । 


ह विशेषा्-- इस आत्मद्रव्यरूपी श्राधार में जो ज्ञानावरणादि द्रव्यक्म और रागद्वेणदि 
भाव कम स्थित हैं उनको विनाशीक जान कर त्याग दे । और हे भव्य! अपने ही सम्बन्धी 
अथोत्‌ अपने ही निश्चितरूप, अविनाशी, स्वभाव से अनुभव करने योग्य परमात्मसुख 
की सवित्तिरूप स्वसवेदन ज्ञानस्वभाव से अ्रनुभाव्य इस प्रत्यक्ष आत्मपदार्थ को ग्रहण कर । 


अब मोक्ष के कारणभूत मतिज्ञानादि विकल्परहित परमात्मपद को यह 
हैं आत्मा यौगा- 
भ्यासादि साधनों द्वारा श्राप्त करता है, यह बताते हैं-- रा 


अधिकारः ६ समयसारः । ११३ 


झाभिशिसुदोहिमणकेवलं च त॑ होदि एकमेव पद । 

सो एसो परमट्टो जं लहिदुं खिव्वुदि जादि ॥ २०४ ॥ 
सम्ति ज्ञानस्य पर्याया मत्यादिकेवलात्मकाः । 
तानलब्ध्यामोक्षमामोति परमाथः स एप बे ॥| २०४ ॥ 


भाषाथ-- मतिश्ान, श्रतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपययज्ञान, केवलज्ञान ये श्ञान के भेद 
हैं। ये सभी एक ज्ञान नाम से कहे जाते हैं। अतः यह शुद्धनय का विषयस्वरुप ज्ञान सामान्य है, 
इसी शुद्धनय को प्राप्तकर भात्मा मोक्षपद को प्राप्त होता है । 
विशेषाथ-- जैसे सूर्य के मेघों के आवरण से कमती बढ़ती द्वोजाने के कारण धूर्य के 
प्रकाश में कमती बढ़तीपने के भेद द्वोजाते हैं. उसी प्रकार मतिज्लानावरण, भ्र॒तज्ञानवरणादि 
प्रकृतियों के ज्योपशम के अनुसार सतिज्ञान, श्रतज्ञानादि भेद होते हैं। यह मठि, श्रत, अवधि 
सनःपयय केबलश्लान अभेदरूप निश्चय से एकरूप ही हैं । यद्दी लोक में प्रसिद्ध पंचज्ञान का 
अभेदरूप परमार्थ है। जिस परमार्थस्थरूप को पाकर यद्द जीब मोक्ष को भराप्त हो जाता दे । 
पदमिदं ननुकमंदुरासदं सहजबोध कला सुलभ किल । 
तत इृद निजबोधकलाबलात्कलयितं यततां सतत॑ जगत्‌ ॥ 
( कक्षश ) 
अथोत्‌ यह ज्ञानमयपद, कम से दुष्पराध्य है और स्वाभाविक ज्ञानकी कला से 


सुलभ है । इसलिए अपने निजज्ञान को कला के बल से इस छ्लान का अभ्यास करने के लिए 
प्रयत्न करो । 


आगे सामान्य झ्ञानगुण का वर्णन करने हैं--.- 
णाणगुणेण विहोणा एयं तु पय॑ बहुवि ण लहंते । 
त॑ गिण्ह णियद्सेदं जदि इच्छुसि कस्मपरिसोक्खं ॥ २०५ ॥ 


्ञानगुणविद्दीना ये लभन्ते न पद हि तत्‌। 
वाब्लास्तिकमंमोक्षे चेद्‌ गृहदण नियतं पदम्‌ ॥ २०५ ॥ 
भाषाथ-- हे भन्य ' जो तू कर्मों से मुक्त होना चाहता है, तो उस निम्धत ज्ञान को 
प्रहण कर, क्योकि ज्ञानगुण से रद्दित पुरुष, बहुत प्रकार के कर्म करते हैं, तो भी श्ञानस्तरूपपद 
का प्राप्त नहीं होते । 
विशेषाथे-- विकाररहित परमात्मतत्व के अनुभवरूपी लक्षण को घारण करने वाले 
झानगुण से रहित बहुत से पुरुष शुद्धात्मा ही उपादेय अथोत्‌ ग्रहण करने योग्य है, इस स्वसंवेदन 
ज्ञान से रहित दुधर कायक्रषादि तपश्चथरण को करते हुए भी इस मतिज्ञानादि से अभेदरूप 
साज्ञात मोक्ष का कारण स्वसंवेदन के योग्य शुद्धात्मा के श्मुभवरूपी लक्षण को रखने वाले 
परमात्मपद्‌ को भराप्त नहीं ह्वोते हैं। इसलिए हे भव्य ! यदि द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकमों से मुक्ति 
चाहते हो तो उस परमात्मपद को ही प्रहण करो । 
फिर इसी उपदेश को विशेषतया कहते हैं-..- 


११४ निजानव्धीयटीकासहित: | [ लिकशा 


क्दाह्षि रदो णित्चः लंहटो होहि णिच्चसेदल्मि । 
एदेय होदि तित्तो होंह॒ति तुह उत्तम सोकखं ॥ २०६॥ 
अध्किपदे रहे मिल्‍्म संतों सह अआात्मति | 
माविष्यत्युतम॑ कोशय ठुल्लो मच्य ! मवात्मता | २०६ ॥ 
भआाकतर्थ-- हे: भव्य जीव | इसी आत्मस्वरूप मे नित्य रत हो, नित्य इसी में सतुष्ट रह 
झोर इसी से ठप दो, इससे ही तुझे; उत्तम सुख की भ्राप्ति होगी । 


विशेषार्थ-- हे भव्य ' एतावन्सात्र ही सत्य प्रमाथेस्‍्वरूप आत्मा है, जितना यह ज्ञान 
है, ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्र आत्मा मे ही निरन्तर रति, प्रीति, और रुचि कर। इतना ही 
सल्याथ कल्याश है जितना यह ज्ञान है, ऐसा निश्चय करके, झ्ञानमांत्र आत्मा से नित्य ही सन्तुष्ट 
हो और इतना ही सत्याथ अनुभव करने योग्य है । जितना यह ज्ञान है, ऐसा निश्चयक्र ज्ञानमात्र 
से ही आत्मा में नित्य तृप्ति का प्राप्कर | इस तरह नित्य ही आत्मा में रत, आत्मा में सतुष्ट, 
आत्मा में तृप्त होने से तेरे को बचन के अगोचर नित्य उत्तम सुख प्राप्त होगा । 
ये लब्ध्ा चापरं लाभ॑ मनन्‍्यते नाधिक ततः | 
यस्मिस्सिथितो न दुःखेन गुरुपाशि विचाल्य्ते ॥ 
( गी० ६-२२ ) 
श्रथोत्‌ जिंस आत्मप्राप्तिरूप लाभ को प्राप्त करके उससे अ्रधिक कोई दूसरा लाभ नहीं 


माता, एवं जिस आत्ममत्व में स्थित हुआ ज्ञानी शब्रधातादि बड़े भारी दुःखो द्वारा भी विचलित 
नहीं किया जा सकता । ऐसा यह अनुपम आत्मतत्व है । 


ज्ञानी परको ग्रहण क्यो नही करता है ? इसके उत्तर में गाथा कहते है-- 
को णाम भणिज बुहो परदव्वं मम इमं हवइ दव्वं । 
अप्पाणमप्पणो परिगहं तु शियदं वियाणंतो ॥ २०७ ॥ 
ममास्तीति परद्रव्य वदेदेव॑ हि को बुधः । 


स्व स्वपरिग्रह वेत्ति नियमेनात्र पण्डितः ॥ २०७ ॥ 


अथ-- ऐसा कोन ज्ञानी है ? जा यह परद्रव्य मेरा द्रव्य है ऐसा कहे, अथात्‌ श्लवानी 
ऐसा नहीं कद्द सकता, क्योकि बह तो अपनी आत्मा को ही नियम से अपना परिप्रद जानता हे । 


पिशेषा्थ--- ज्ञानी जीव यद्ट बात कभी नहीं मानेगा और न कहेया, फि यह परद्रव्य 
खीपुत्रादि, शरीर व रागद्वेगदिभाव मेरे आत्मा सम्जस्धी द्रव्य या भाव हैं, क्योकि उसको. इसका 
दीक़ २ अआतुभव्र दे, कि अपनी आत्मा का परिभ्रह तो अपनी आत्मा का शुद्धल्वरूप ही है । 

इसी अर्थ को युक्ति से दृढ़ करते हैं-- 

मज्क परिग्गहो जह तदो अहमजीवद॑ तु गर्लेज । 

णादेव अह जम्हा तद्या एु परिग्गहों मझ्क ॥ २०८ ॥ 


गषिकार। ६ ] समयसास । ११५ 


अन्यः परिपहों में चेद्‌ गच्छेय॑ जदरूपताम। 
झतेबाहं' यतस्तस्मा भर में पर परित्रह! ॥ २०८ हे 
भाषाथं-- ज्ञानी ऐसा जानता है, कि यदि मेरा परद्रव्य परिप्रह हो, तो मैं भी अजीब 
पने को प्राप्त हो जाऊं, किन्तु में तो केवल श्ञाता हूँ, इसलिए मेरे कुछ भी परिप्रह नहीं हैं । 
विशेशरथ-- यदि घिथ्यात्व व रागठप्रादिक परद्रब्यरूपी परिंप्रह मेरे हो जानें, तो में 
जड़ल (अजीवपने) को प्राप्त दोजाऊ, किन्तु में तो परमात्मपदर्वरूप व शुद्धज्ञानलरूप हूं, इसलिए 
यह परद्रव्यादि परिग्रह निश्चय से मेरे नहीं हो सकते | 


अब बतलाते हैं, कि ऐसा मानने पर झानी के परद्रव्य के बिगड़ने व सुधरने में समता- 
भाव होता है--. 


छिजदु का भिजदु वा णिजदु क अहव जादु विप्पलयं । 
जह्या तह्या गच्छदु तहबि हु ण॒ परिगहो सज्कं ॥ २०६ ॥ 
छितां मिथक यातु प्रल॒यं नीयतां तथा। 
गच्छतु वा ययेष्ट न तथापि में परिग्रहः ॥ २०९ ।| 
भाषाथथ-- ज्ञानी ऐसा विचारता है कि परद्रव्य छिंद जाय, मिदजाय, अथवा कोई 
ले गा था नष्ट होजाय या जैसे तेसे भी चला जाय, तो भी निश्नव से परद्रव्य मेरा परिग्रह 
नही है । 
विशेषार्थ-- यह बाह्य शरीर आदि छिंद जायें, चाहे टुकड़े २ दोजायें, चाहे भिद जायें 
या इन्हे कोई ले जाय श्रथवा प्रलय क्षो प्राप्त हो जायें चाहे जिस किसी कारण से छूट जायें तो 


भी यह देहादि मेरा परिग्रह नहीं है । क्योकि मुझे यह हद निश्चय है, कि में टंकोत्कीण परमानन्द्‌ 
मय ज्ञाता दृष्टा एकल्क्भावरूप हूँ । 


अपरिग्गहो अखिच्छो मणिदो शाणी य शिच्छदे धम्मं । 

अपरिग्गहो दु धम्मस्स जाणगो तेण सो होई ॥ २१० ॥ 

अपरिग्गहो अणिच्छो भमणिदों णाणी य शिच्छदे अहम्मं । 

अपरिग्गहो अधम्मस्स जाखगो तेण सो होदि ॥ २११ ॥ 

अपरिग्गहो अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदे असरां |. 

अपरिग्गहो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥ २१५ # 
न धर्माधमंयोर्वाब्छा ज्ञानां कांधाउशनेउपि न | 


तेशं परिग्रहों नाती ज्ञानिनों निष्परिग्रह्द: ॥ २१० - २१३ ॥ 


भाषार्थ-- जो इच्छा ( मूछो ) रहित है, बह अ्रपरिप्रही कहा गया है। अ्रतएव झ्ात्म- 
झामी, घम, अधम ( पुएब, पाप ) ओजनतादि की इच्छा नहीं करत।) इसी कारण से वह घम 


णिच्छो भणखिदों णाणीय णिच्छ॒दे पाणं । 
अपरिग्गहो दु पाणस्सल जाणगो लेण सो होदि ॥ २१३ ॥ 


ऋअपरिग्गहो अ 


११६ निजानन्दीयटीकासद्दितः । [ निजश 


अधमोदि को ग्रहण न करता हुआ भी उनका केवल्ल ज्ञातामात्र रहता है। 

विशेषार्थ-- आत्महानी सघ प्रकार के परिप्रद्टों से रद्दित होता हे. क्‍योंकि जिसके 
आत्मा से भिन्न बाह्य पदार्थों में किसी प्रकार की आकांक्षा अथोत राग व मोह आदि नहीं हे वही 
परिप्रहरदित है । शाखकारों ने मूच्छो को ही परिम्रह कहा है. । किन्तु तत्वज्ञानी शुद्धोपयोगरूप 
आत्मानुभूति को छोड़कर शुभोपयोगरूप पुण्य तथा अशुभोपयोगरूप पाप आदि को नहीं चाहता 
इसी किए त्रद्मज्ञानी जीव, पुण्य आदि को ग्रहण न करता हुआ, अथोत्‌ तद्रूप परिणमन 
न करता हुआ, दरपंण में प्रतिबिम्बित प्रतिबिम्बों का दपेण के समान केवल ज्ञाता, द्रष्टामात्र 


रद्वता है । 
५७ आचाये इसी विषय को आगे पुष्ट करते हैं-- 


एमादिए दु विविहे सब्बे भावे य णिच्छदे णाणी। 
जाणगभावो णियदो णीरालंबो दु सव्वत्थ ॥ २१४ ॥ 
भावांश्व॒ विविधान्सवान ज्ञानी नेच्डठति निश्रयात्‌ । 
निरालम्बस्तु सत्र नियत॑ नित्यज्ञायकः ॥ २१४ ॥ 
भाषाथ-- इस प्रकार ज्ञानी पूर्वोक्त भावों को नहीं चाहता है, क्‍योंकि सम्यम्टष्टि तो 
सब अजस्थाओ मे नियम से निरालम्ब व स्वतन्त्र रहता है । 
विशेषाथ-- परमात्मतत्व का ज्ञानी उपयुक्त पुण्य, पापो ब भोजनपानादि बाह्यपदार्थों 
को नही चाहता है, क्योकि वह सर्वत्र सब अवस्थाओ मे टकोत्की् परमानद्मयी ज्ञाता, द्रष्ा 
एक स्वभावरूप है। तथा तीन जगत्‌ व तीन काल में भी मन, वचन, काय से व कृत, कारित, 
अनुमोदना से बाह्माभ्यन्तर परिग्रहरूप चेतन और अचेतन परद्रव्य में आलम्बनरहित होता 
हुआ भी अनन्तज्ञानादि गुशस्वरूप अपने स्वभाव मे निश्वल रहता है । 
इन्ही भावी को अमृतचन्द्राचाय ने निम्न प्रकार से व्यक्त किया है-- 
पूरेबद्धनिजकम विपाकाज्‌ ज्ञानिनो यदि भवत्युपयोगः । 
तद्भवत्यथ च रागवियोगान्नूनमेति न परिग्रह भावम्‌ ॥ 
(कलश) 
अथोत्‌ सम्यस्टष्टि जीव के राग, द्वेष थ मोह का त्याग नियम से होता है । उसके यह 
ज्ञान हे कि मैं शुद्धात्मा हू, देहादि भिन्‍न ह व समस्त रागादि कम मुमक से भिन्न है । पूव में बाघे हुए 
कर्मों के बिपाक से जो उसके भोग-सामग्री का सम्बन्ध है बह उसको भोगता है। किन्तु उदासीनभाव 
से भोगता है । आत्मभोग के सामने वह इन भोगो को तुच्छ सममता है. । उसकी क्रिया ग्रृहस्था- 
वस्था में रागी जीव के समान दीखती हे । किस्तु वह अन्तरग से बिगगी है | श्रतः उसके कर्म 
खिर जाते हैं शोर नवीन कर्म नहीं बंधते । 


आगे कहते हैं, कि क्वानी न तो बतंमान भोगों में इच्छा करता है और न भविष्य के 
भोगों को चाहता है-.. 


उप्पराणोद्यभोगो विश्ोगबुद्धिए तस्स सो णिच्चं। 
कंखामणागयस्य य उदयस्य ण॒ कुव्वए णाणी ॥ २१४ ॥ 


अधिकार: ६ समयसारः । ११७ 


उत्पक्चोदयभोमेष॒त्यागबुद्धिमेवेद बुधः । 
करोति नेव काक्षां स उदयस्य च माविनः ॥ २१५ ॥ 
भाषाथ-- ज्ञानी जीव, उत्पन्न हुए वर्तमान काल के उदय के भोगों को हेय बुद्धि से 
देखता है। इसलिए उसके परिप्रह नही है । तथा आगामी काल के भोगों की उसको बांछा नहीं 
है, इसलिए भी उसके परिमह नहीं दे । 
विशेषाथ-- कर्मोद्य का उपभोग, काल की अपेक्षा ( भूत, भविष्यत, वर्तमान भेद ) 
से तीन प्रकार का है | उनमे से भूत तो बीत ही चुका इसीलिए उसका तो प्रश्न दी नहीं रहा. 
ओर बत्तमान के उपभोगों को ज्ञानी हेय बुद्धि से भोगता है। इसलिए ज्ञानी के पर्त्तमान का भी 
परिग्रह नहीं है! तथा आगामीकाल में आने वाले (कर्मोद्य से) भोगों की ज्ञानी बांच्छा नहीं करता । 
इसलिए उनका भी परिग्रह ज्ञानी के नहीं है । इसीलिए ज्ञानी सचंदा परिग्रहहीन है । 
हे अनागतकाल के कर्म के उदय को ज्ञानी क्यो नहीं चाहता है ? आगे इसका बर्णन 
करत ६6 --- 


जो वेददि वेदिजदि समए समए विएुस्सदे उहय॑। 

त॑ जाणगों दु णाणी उदयंपि ण॒ कंखइ कयावि ॥ २१६॥ 
वेद्यवेदकभादी द्वौ काले काले प्रणश्यतः । 
उमयोज्ञोयको ल्वानी न स कांक्षति तो कदा ॥ २१६ ॥ 


आपार्थ-- जो अनुभव करने वाला भाव श्रथोत्‌ वेदकभाव और जो अनुभव करने 
योग्यभाव अथोत्‌ वेद्यभाव, इस तरह बेदक ओर वेद ये दोनों भाव आत्मा के होते हैं | थे क्रम 
से होते हैं, एक समय मे नही द्वोते हैं । तथा दोनो ही समय समय मे नाश को प्राप्त हो जाते हैं । 
आत्मा दोनो भावों मे नित्य है| इसलिए ज्ञानी आत्मा दोनो भावो का ज्ञायक ही है इन दोनो 
भावों को ज्ञानी कदाचित्‌ भी नहीं चाहता है । 
बिशेषाथे-- जो कोई रागद्वषादि विकल्परूपभाष फत्तो होकर वेदता है-- अनुभव 
करता है और जो सांता के उदय से होने वाला कमरूपभाव रागादि विकल्प से अनुभव किया 
जाता है। थे दोनो ही भाव अथ पयोय होने की अपेक्षा से प्रत्येक समय मे नाश को प्राप्त हो 
जाते हैं | श्रतएब तत्वज्ञानी उनको अथोत्‌ बनेमान व भावी होने वाले भावो को विनश्वर जानकर 
दोनो को ही कदापि नहीं चाहता है । 
सम्पूर्ण उपभोगों से ज्ञानी के वैराग्य ही है, इसी बात को कहते हैं--- 
बंधुवभोगशिमित्ते अज्मवसाणोदए्सु णाणिस्स । 
संसारदेहविसएसु णत्र उप्पजए राओ ॥ २१७ ॥ 
बंधमोगनिमित्तेषु रागोदयेषु ज्ञानिन! । 
भवदेहादिभोगेषु रामोनोतपच्यते क्रचित्‌ ॥ २१७ ॥ 


भाषाथ-- बन्ध और भोगादि के निमित्त जा अध्यवसान अर्थात्‌ रागादि के उदय हें, 
वे संसार विषयक और देह के विषय हैं। उनमे ज्ञानी के राग उत्पन्न नहीं होता । 


१८ निजानन्दीयटीकासहितः । [ निर्जरा 
विशेषा्थ-- इसी भाव को श्री असृतचन्द्राचार्य ने निम्न “कलश!” द्वारा व्यक्त किया है--- 


ज्ञानिनो न हि परिग्रहमाव॑ कर्मरागरसरिक्ततयैति । 
रह़युक्तिरकपायितवस्‍्त्रे स्वीकृतेव दि बहिलुठतीह ॥ 


आथोत्‌ जैसे कपड़े को बिना लोद फिटकरी लगाए यदि रगा जाय तो वह रंग पक्का 
नहीं होता । बाहर ही रहता है, ओर शीघ्र ही छूट जाता है । वह रंग कपढ़े की असल भूमिका 
को रंगीन नहीं बनाता है | उसी तरह मिश्यात्व व अनन्तानुबन्धी कषायरूप लोद फिटकरी के बिना 
प्राप्त मोगों मे ज्ञानी लिप्त नही होता । भोगते हुए भी अत्यन्त उदास रहता है । इसीलिए उदय प्राप्त 
कर्मों की निजरा हो जाती है और संसार कारणी भूतकर्मों का बंध नहीं होता है । अप्रत्याख्यान 
ध प्रत्यास्यान कषाय जनित राग शीघ्र ही छूट जाता है । वह कच्चे रंग के समान बाधक नहीं 
है । अन्तरंग को रागी बनाने वाला नहीं हे | यह सम्यक्त्व की अपूर्य महिमा है । 

इसी अर्थ का व्याख्यान अभिम गाथा मे करते हैं-- 


णाणी रागप्पजहो सब्वदव्वेसु कम्ममज्कगदों । 
णो लिप्पइ रजएण दु कहममज्मे जहा कणय॑ ॥ २१८ ॥ 
अण्णाणी पुण रत्तो सव्वदव्वेसु कम्ममज्मगदों । 
लिप्पदि कम्मरएण दु कदममज्मे जहा लोहं ॥ २१६ ॥ 
स्वद्रब्येषु रक्तो न कर्मंमध्यगतो5पि सः । 
स्वर्ण पंकगतआपि न च पंकेन लिप्यते ॥ २१८ ॥ 
अज्ञानी तु भवेद्रक्तः कमेमध्यगतः पुनः । 
कमंणा लिप्यते नूनं यथा लोहअ कदेमे ॥ २१९ ॥ 


भाषाथ-- जिस प्रकार कीचड में पडा हुआ भी सोना कीचड़ से लिप नहीं द्वोता, उसी 

प्रकार कर्म करता हुआ भी ज्ञानां कम से लिप्न नहीं होता । किन्तु जिस प्रकार लोहा कीचड में 

पड़कर बिकृत होजाता हे उसी प्रकार अज्ञानी कर्मों मे फसकर रागभाव के कारण बिकृत होजाता है । 

विशेषार्थ-- जैसे कीचड़ मे पड़े हुए सुबण का काई नहीं लगती और लोहे को लग 

जाती है, उसी प्रकार कामोण वर्गणाओ में पडा हुआ भी ज्ञानी, उनकी रज से लिप्त नही होता है। 

किन्तु अज्लानी भदविज्ञान के अभाव से परद्रब्यो मे रागी ढ्रेषी होने के कारण उनमें मोहादि करता 
हुआ कर्मों की रज से लोहे की तरह बिकृत हो जाता है । 


आगे इसी अथ को दृष्टान्त द्वारा कहते हैं--- 

भुंजंतस्सवि विविहे सच्चित्ताचित्तमिस्सिए दव्वे । 
संखस्स सेदभावों णव्रि सककइ किण्हगो काउं ॥ २२० ॥ 
तह णाणिस्स वि विविहे सच्चित्तावित्तमिस्सिए दव्वे । 
भृंजंतस्स वि णाणं ण सक्‍कमणाणदं रोदूं ॥ २२१ ॥ 


अधिकारः ६ ] समयसारः | ११८ 


सचित्ताचित्तमिश्राए भ्ुज्ञानो विविधानि वे । 
इ्वेतभादों हि शंखस्य ऋष्णंकत्‌ न शक्यते ॥ २२० ॥ 
सचित्ताचित्तमिश्राणि द्रव्याणि ज्ञानिनस्तथा | 
भुज्जानस्यापि च झ्ञनमन्नानतां न याति वै ॥ २२१ 0 


भाषाथ-- सचित्ताचित्त, मिभ नाना प्रकार के द्रव्यों को खाते हुए भी शंख का सफेदपना 
काला नहीं हो सकता है। उसी प्रकार सचित्ताचित्त मिश्र पदार्थों को भोगते हुए भी ज्ञानी जीव 
का ज्ञान, रागभाष को प्राप्त नहीं होता है। 


विशेषार्थ-- जैसे सचित्ताचित्त नाना प्रकार के पदार्थों को भोगते हुए भी शंख का 
सफेदपना कृष्णरूप नही हो सकता है। उसी प्रकार सचित्त, अचित्त व मिश्र नाना प्रकार के 
द्रव्यो को अपने गुणस्थान के अनुसार भोगत्ते हुए भी ज्ञानी जीव का वीतराग स्वसंवेदन लक्षण 
भदज्ञान रागठ्रेपरूप अथोत्‌ अज्ञानभावरूप नहीं हो सकता है । क्योकि स्वभाव बदला नहीं 
जा सकता है । इसी कारण स्वसवेदन ज्ञानी जीव के चिरकाल के बांधे हुए कर्मों की निजेरा ही 
होती है और नवीन कर्मों का संबर होता है । 


श्रागे इसी विपय को शअ्रन्य प्रकार से कहते हैं--- 
जइया स एवं संखो सेद्सहावं तयं पजहिऊण । 
गच्छिज किण्हभाव॑ तइया सुक्कत्तणं पजहे ॥ २५२ ॥ 
तह णाणों विहु जइया णाणसहावं तयं पजहि ऊण । 
अगणाणण परिएुदों तइया अगशाण॒द गउछे ॥ २२३ ॥ 
शंखस्त्यक्त्वा तु शुक्वत्व॑ कृष्णत्वं याति वे यंदा । 
तदा त्यजति शुक्ृत्वं शंखः पोद्गलिको यथा ॥ २२२ ॥ 
परिणतो 5ज्ञभावेन रागादिना तथेव सः | 
ज्ञानी ज्ञानखभाव॑ च त्यक्ता चाज्ञानतां ब्जेत्‌ ॥ २२३ ॥ 


भापाथे-- जैसे जीवरहित शस्ब, पुदूगलरूप होता हुआ भी काले परद्रव्य के 
ससर से अपने अन्तरंग उपादान परिणाम के श्राधीन होकर अपने सफेद्स्वभाव को त्याग कर 
कृष्णपने को प्राप्त हाजाता है। उसी प्रकार ज्ञानी जीव भी, अपनी बुद्धि के दोष से बीतरागरूप 
प्लानस्वभाव फो छोडकर मिथ्यात्वादि अज्ञानभावरूप परिणमन करता है | उस समय उसके 
सवरपूबंक निजरा न होकर कर्मों का बंध होता रहता है । 

विशेषार्थ-- सुगम है । 

अब सम्यग्दर्शन के आठ अंगों का वर्णन करते है, और प्रथम निकांछित अंग को 

कहते हैं । 


पुरिसो जह कोवि इह वित्तिणिमित्त तु सेवए राय॑ । 
तो सोबि हेदि राया विविहे भोए सुहुप्पाए ॥ २२४ ॥ 


१५० निजानन्दीयंटीकासदितः । [ निजंश 


एमेव जीवपुरिसों कम्मरयं सेंवदे सुहणिमित्तं । 

तो सोषि देइ कम्मी विंविहे भोण सुहुप्पाए॥ २२५ ॥ 
जह पुण सो चिय पुरिसो वित्तिनिमित्तं ण॒ सेवदे राय । 
तो सो ए देइ राया विविहे भोए सुहुप्पाए ॥ २२६ ॥ 
एमेव सम्मदिट्टी विसयत्थं सेवदे ण्‌ कमरयं । 

तो से ण देइ कम्मो विविहे भोए सुहृप्पाएं॥ २१७ ॥ 


पुरुष: को5पि च राजानं वृत्यथ सेवते यथा । 
ददाति बहुभोगान्बे स सुखोत्पादकान्नृप। ॥ २२४ ॥ 


एवं कर्मरजो जीवः सुखेच्छया च सेवते । 
दंदाति विविधान्भोगान्‌ कम जगत्सुखानि च ॥ २२५ ॥ 


जनः को 5पि च राजानं वृत्यरथ न च सेवते । 
राजाउतो विविधान्भोगान्नेव तस्मे ददाति वे ॥ २२६ ॥ 


सम्यक्त्वी विषयाथ न कमरजो निषेवते । 
न कम विविधान्भोगान्‌ तस्मै ददाति जातुचित्‌ ॥ २२७ ॥ 


भाषाथ-- जैसे काई पुरुष आजीबिका के लिए राजा की सेवा करता है तो वह राजा 
भी उसको अनेक प्रकार के सांसारिक भोग देता है। उसी प्रकार जो पुरुष सासारिक सुख के 
लिए कमरूपी रज को सेवन करता है । तो वह उसे अनेक प्रकार के सासारिक भोग देता है। 
किन्तु यदि वही पुरुष वृष्त्यादि के लिए राजा की सेवा न करे तो राजा भी उसको नाना प्रकार 
के सांसारिक भोग न दे । इसीलिए सम्यम्दृष्टि, विषयों के लिए ( सांसारिक सुखो के लिए ) 
कर्मरूपी रज को नहीं सेंवना है, श्रतः वह कर्म भी उसे सांखारिक भोगों को नहीं देता है । 


विशेषाथ-- यहां हृष्टान्त ओर दाष्ट्रोन्त द्वारा यह सममाया गया है, कि जो वर्याक्त जिस 
भावना से कस करता है, वह उसी प्रकार का फल्ल पाता है। और यदि काई निष्कामभाव से 
कर्म करे, तो उसको फल प्राप्त नहीं होता है । जैसे की काई व्यक्ति, आजीकबिका ( स्वार्थ ) के 
लिए ही राजा आदि की सेवा करता है अतः उसको वेतन (रूपया) आदि मिलता है, और यदि 
बह निःस्वाथभाव से सेवा करे तो उसको बेतन आदि कुछ भी प्राप्त नही होता है । इसी प्रकार यह 
कमरूपीराजा सकाक्ष आत्मा को साक्षारिक भागोपभाग की सामग्री देता है। और यह आत्मा इन 
भोगो में फंसकर पापकम में रावणादि की तरह लिप होजाता है। श्रतः इसको उस पाप के फलस्वरूप 
नरकादि के दुःख भागने पड़ते है।इस तरह यह जोब अनादिकाल से कर्मों के वशीभूत होकर महान 
कष्टो को भोगता हुआ आ रहा है। इसलिए आचाय उपदेश देने हैं, कि जीब ' यदि तू इन 
सांसारिक दु:खो से छूटना चाहता हे तो इन सासारिक भागों की इच्छाओं का त्याग करदे! 
ऐसा करले पर यह क्रूपी राजा तुके उसका फल्ल नहीं देगा, और तू इन कर्मों से मुक्तहोजायेगा। 


अधिकारः ६] समयसारः । १२१ 
बिना इच्छा के कर्म किस प्रकार किये जाते हैं, इसको आचार्य कल्लश द्वारा व्यक्त 


करते हैं-. 

त्यक्त॑ येन फल स कम इुरुते नेति प्रतीमो वर्य 

किन्त्वस्थापि छुठो पि किंचिदपि तत्कर्मावशेनापतेत्‌ । 

तस्मिन्नापतिते त्वकम्पपर मन्नानस्वभावे स्थितो 

ह्वानी कि इुरुते5थ कि न कुरुते कर्मेति जानाति का ॥ 

अथोत्‌ सम्यग्टृष्टि, ज्ञानी है, इच्छा रहित है, फिर वह कर्म कैसे बांघेगा ! अथोत्‌ नहीं 

बांधेगा । वह सदा आत्मरसिक ही रहता है । के उदय से उसको रोग की चिकित्सा के 
समान जो कुछ काम करना पड़ता है व विषय भोग करना पड़ता है, उससे वह अपने झ्ञानस्वभाव 
से विचल्लित नहीं होता हैं। इसलिए बह न तो कत्तो है न भोक्ता है । वह तो एकमान्न ज्ञाता दृष्टा 
है। इस कारण कर्म की निजरा हो जाती है । परन्तु तन्‍्मयता रखने से जो बंध द्वोता था बह 
नहीं होता हे । इस प्रकार ब्लानी बिना इच्छा के पूव में उदय आये कर्मों के वश दा उदासीन 
भाव से कम करता है। इसीलिए वे कर्म उसको बंध के कारण नहीं है । अपितु निजरा के ही 
कारण हैं। अतः आचाय उपदेश देते हैं कि-- यदि तुम सांसारिक दुःखों से मुक्त होना चाहते 
हो तो सांसारिक राग का परित्याग करो। 


अब नि शंकित अग को कहते हैं--- 
सम्म्हिट्टी जीवा णिस्संका होंति णिब्भया तेण । 
सत्तभयविष्पमुक्का जह्या तहाा दु णिस्संका ॥ २२ ॥ 
निःशंका निर्मेयाः सन्ति ते सम्यकित्वजनाधरुवम्‌ | 


सप्तमयविमुक्ताश्व निःश्ंकाश भबनन्‍्त्यतः ॥ २२८ ॥ 
भाषाथ-- सम्यग्दृष्टि जीव, निश्चय से निःशंक अथात्‌ निर्भय होते हैं. क्योकि जे 
सप्तभय से रहित है, इसलिए निःशंक हैं । 
विशेषार्थ -- सम्यग्टष्टि जीब, छुद्धबु्ध एक स्वभावरूप निर्दोष परमात्मा की आराधना 
को करते हुए निःशंक द्वोते हैं, इसी से भयरहित होते है । क्‍योंकि ये इस ल्ञोक, परलोक, अनरक्षा, 
अगुप्ति, मरण, वेदना ओर आकश्मिक इन सात भयो से रद्दित होते हैं । इसीलिए थे निःशक 
होते हैं । अथोत्‌ घोर परीषह व उपसर्ग आजाने पर भी अपने शुद्ध श्रात्मीय स्वरूप में निश्चल 
रहते हुए व शुद्धात्मा की भाषना से उत्पन्न जो बीत्तराग परमानन्द सुख, उसमें सन्तुष्ट रहते हुए 
अपने परमात्मस्वरूप से नहीं डिगते हैं । 
इन सातो भयों के विषय का श्री अमृतचन्द्राचाय ने कलशों द्वारा बहुत सुन्दर वर्णन 
किया है | उसी को यहा उद्धृत करते हैं-.- 
सम्यम्द््य एन साहसमिदं कृत क्षमन्ते पर 
यहज उपि पतत्यमी भयचलत्लनैलोक्यमुक्ताध्वनि । 
सर्वामिष निसर्ग निर्भयतया शंकां विहाय स्वयं 


जानन्तः स्वमबध्यबो पवपु्ष बोधाच्च्यवन्ते नहि ॥ १ ॥ 


श्र 


निजानन्दीयटीकासहित: । [ निर्जरा 


लोकः शाधवत एक एप सकलव्यक्तो विविक्तात्मन- 
शिललोक॑ स्वयमेव फेवलमयं यललोकयत्येककः । 

लोको यन्‍न तवापरध्तदपरस्यास्ति तद्धीः कुतो 

निःशंक। सतत स्वयं स सदृर्ज ज्वानं सदा बविन्दति ॥ २॥ 
एपेकेव हि पेदना यदचलं ज्ञानं स्वयं वेधते 
निर्भेदोदितवेधवेदकबलादेक॑ सदानाकुलेः । 
नैबान्यागतवेदनेव हि भवेत्तद़्ीः कुतो ज्ञानिनो 

निःशंकः सतत स्वयं स सहजं ज्ञान॑ सदा विन्दति ॥ ३ ॥ 
यत्सब्नाशमुपेति तन्न नियत व्यक्तति वस्तुस्थिति- 

ज्ञान सत्सवयमेव तत्किल ततखातंकिमस्यापरे । 
अस्यात्राणमतो न किश्वन भवेत्तद्ीः कुतों ज्ञानिनो 
निःशंकः सतत स्वयं स सहज ज्ानं सदा विन्दति ॥ ४ ॥ 
सत्र रूप॑ किल वस्तुनो5स्ति परमा गुप्तिः स्वरूपेण ये 
च्छक्त: को 5पि परः ग्रवेष्डुमकृत ज्ञान स्वरूप च नुः । 
अस्यागप्तितती न काचन भवेत्तड्ीः कुतो ज्ञानिनो 

निःशंकः सतर्त स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥ ५ ॥ 
प्राणोच्छेदम्ुदाहरन्ति मरण प्राणाः किलास्पात्मनो 

ज्ञानं तत्स्वयमेव शाश्रततया नोच्छिधते जातुचित्‌ । 
तस्यातों मरणं न किज्चन भवेतदड्रीः कुतो ज्ञानिनो 
निःशंकः सततं स्व्रयं स सहजं ज्ञानं सदा विन्दति ॥ ६ ॥ 
एक॑ ज्ञाममनायनन्तमचलं सिद्ध किलेतत्खतो 

यात्रत्तावदिद सदेव हि भवेन्नात्र द्वितीयोदयः । 
तन्नाकस्मिकमत्र किश्वन भवेत्तद्जीः कुतो ज्ञानिनो 

निःशकः सतत स्वयं स सहजं॑ ज्ञानं सदा विन्दति ॥ ७ ॥ 


अर्थ-- (१) सम्यस्टष्टि निःशकित गुणसहित होता है, जिस के भय से तीन लोक के 


जीब मा छोड देते हैं ऐसा बञ्पात पड़ने पर भी वह अपने स्वरूप को निवोधज्ञानशरीररूप 
मानता हुआ ज्ञान से चल्लायमान नहीं होता है । एसी शंका नही रखता कि इस बकपात से मेरा 


बिनाश हो जायेगा । इस मनुष्यादि पर्याय के बिनाश को बहू विनाश नहीं मानता । क्‍योंकि 
उसका विनाश तो अवश्यम्भावी है। 


(२) जा इस भय में लोको का डर रहता है, कि ये लोग न मालूम मेरा क्या बिगाड़ 


करेंगे, ऐसा तो इस लोक का भय है, और परम में न मालम क्या होगा ऐसा भय रहना 


समयसार; । १२१ 


के 

परलोक भय हे । किन्तु शानी ऐसा जानता है, कि भेरा ज्ञोकफ तो चेतन्यस्वरूपमात्र एक नित्य है। 
मेरे इस लोक के सिवाय जो अन्य है, बह परक्षोक है | इसलिए मेरा लोक तो किसी का बिगाड़ा 
हुआ नही बिगड़ता है | ऐसा विचारता हुआ ख्वानी अपने को स्वाभाविकक्ञानरूप अनुभव करता 
है झ्तः उसके इस ज्ञोक का भय कदापि नहीं होता है । 


(३) बेदना नाम सुख दुःख के भोगने का है, सो ज्ञाती के एक अपना श्लानमात्र 
स्वरूप का भोगना ही है। बह अन्य के द्वारा आई हुई वेदना को बेदना ही नहीं मानता, इसलिए 
उप बेदना का भय नहीं है । इसलिए वह सदा निर्भय हुआ ज्ञानका अनुभव करता है। 

(४) ज्ञानी ऐसा जानता है, कि सत्तारूप बस्तु का कमी भी नाश महीं दवोता. 
ओर ज्ञान स्वय सत्तास्ररूप है । इसलिए इस अबिनश्वर ज्ञान की रक्षा को भी यह झावश्यक नही 
सममता। इस कारण ज्ञानी को अरक्षा का भय नहीं है । किन्तु वह तो निःशंक हुआ आप 
स्वाभाविक अपने ज्ञान को सदा श्रतुभव करता है। 

(५) जिस में किसी का प्रवेश न हो ऐसे गढ़ दुगोदिक का नाम गुप्ति है। 
उस में यह प्राणी निर्भय होकर रहता है । और जो खुला हुआ भ्रदेश हो उसे शगुप्ति कहते हैं.। 
बहा पर जीव को भयका अनुभव द्ोता हे । किन्तु ज्ञानी ऐसा अनुभव करता है, कि जो वस्तु का 
निजस्वरूप है उसमे परमाथतः अन्य वस्तु का प्रवेश नहीं है, यही परम गुप्ति है । पुरुष का स्वरूप 
ज्ञान है, उसमे किसी का प्रवेश नही है| अतः ज्ञानी को अगुप्ति भय नहीं होता है । ज्ञानी तो अपने 
स्वाभाविक ज्ञानस्वरूप का मिःशंक हाकर निरन्तर अनुभव करता है । 

(६) इन्द्रियादिक प्राणो के विनाश को मरण कहते हैं । किन्तु आत्मा के 
इन्द्रियादिक प्राण परमार्थस्वरूप नहीं हैं। निश्चय से तो उसके ज्ञान ही प्राण है वह श्रविनाशी है, 
इसलिए आत्मा का मरण नही है । अ्रतण्ब ज्ञानी के मरण का भय नहीं है । अतः ज्ञानी 
अपने ज्ञानस्वरूप का निःशंक हुआ निरन्तर आप अनुभव करता है। 

(७) जिसका कभी अनुभव नहीं हुआ ऐसे किसी अकस्मात्‌ प्रकट हुए भयानक 
पदार्थ से प्राणी का जो भय लगता है वहू आकस्मिक भय हे। किन्तु आत्मा का ज्ञान 
अबिनाशी, अनादि, अनन्त, अचल, एक है, इसमे किसी अन्य का प्रवेश नही है । नवीन कुछ 
होता नही ऐसा ज्ञानी अपने को जानता है। इसलिए उसके आकस्मिक भय नहीं होता है । किन्तु 
बह निरन्तर निःशंक होकर अपने ज्ञानस्वभाव का अनुभव करता है । इस प्रकार ज्ञानी के 
सात भय नही होते हैं । 


अब उसी निःशंकित अद्ज की पुष्टि करते है-- 
जो चत्तारि वि थाए छिंदएि ते कम्मबंधमोहकरे । 
सो शिस्संको चेदा सम्मादिट्टी मुणेयव्यों ॥ २२६ ॥ 
यश्व॒तुरो 5पि पादान्‌ तान्‌ डिनत्ति बन्धकरान्युधः | 
चेतयिता स निःशंकः सम्यस्दष्टि ने संशयः ॥ २२९ ॥ 
भाषाथ-- जो आत्मा करमंबन्ध के कारण मोह के करने वाले मिथ्यात्वादि भावरुप 
चारो पादों को निःशंक हुआ काठता है, बह आत्मा निःशक सम्यस्दष्टि हे। 
बिशेषारथ-- सम्यग्दशन दो प्रकार के हैं। एक व्यवहार सम्यरद्शन, दूसरा निग्चय 


१२७ निजानन्दीयटीकासहितः । ०. निलरा 


सम्यम्दर्शन । प्रमत्ताबस्‍्था में अर्थात्‌ छठे गुशस्थान तक व्यवहार सम्यग्दर्शन रहता है । इसी 
व्यवद्ार सम्यग्दशन को सरागसम्यग्दशंन, भेदसम्यग्दर्शन तथा पराश्रित आदि कहते हैं। 
जपय॑ क्त गाथा की टीका करते हुए श्री जयसेनाचाय लिखते हैं, कि “अ्रथानन्तरं बीवराग सम्यग्टष्टे 
निःशंकाध्ष्ट गुणा: नवतरबंध निवारयन्ति ततः कारणाद्वन्धो नास्ति, किन्तु संबरपूर्विका निर्ज रैब 
अबतीति भ्रतिपादयति” अथौत्‌ अब बीतराग सम्यग्टष्टि जीबके निःशंकित आदि आठ गुणों का तथा 
उसके बंधके अभाव का प्रतिपादन करते हैं। निमश्यय सम्यम्दृष्टि राग रहित है जसलिए सम्यग्टष्टि 
के बन्‍्ध न होकर पूरबद्ध कर्मों की संबरपूर्वक निजरा ही होती है।” सम्यग्दर्शन दो प्रकार का है | 
दोनो के श्रंग भी आचार्यों ने प्रथक्‌ प्रथक माने हैं। 

सम्यर्दशैन के आठ अक्ञ हैं। उनमें प्रथम निःशंकित अंग है। ज्यवह्ार दृष्टि से 
निःशंकित अग का लक्षण “ श्री रत्नकरण्ड श्रावकाचार ” में निम्न प्रकार है--- 


इृदमेवेटशमेव तस्व॑ नान्यअ्रचान्यथा | 
इत्यकंपायसां भोवत्सन्मार्गे उसंशया रुचि ॥ 


अथ-- भगवान्‌ सवश्ञ द्वारा कथित ही तत्त्व है । उस तत्त्व का जैसा स्वरूप भगवान ने 
कहा है, वह अन्यथा नहीं हो सकता । ऐसे समीचीन तत्त्व मं जिस की पर्वत के समान अडिग 
श्रद्धा है, बह निःशंकित अंग है । किन्तु निश्चयट॒ष्टि से निभय होकर मिथ्यात्वादि का नाश करना 
निःशंकित अंग है । 


अब निःकांक्षित गुण को कहते हैं-- 
जो दु ण॒ करेदि कंखं कम्मफलेसु तह सब्वधम्सेसु । 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मादिट्टी मुणेयव्यो ॥ २३० ॥ 
करोति नव कांक्षां यः पृण्येषु च फलेषु च | 
निष्कां क्ष यु 5 
चेतयिता स  सम्यर्दष्टि भवेज्जनः ॥ २३० ॥ 
भाषार्थ-- जो आत्मा कर्मों के फलों में तथा सब व्यवह्यार धर्म अथोत पुण्यादि मे 
वाला नहीं करता, वह आत्मा निःकाक्षित सम्यस्टष्टि है । 
विशेषाथ-- जो ज्ञानी शुद्धात्मा की भावना से उत्पन्न होने वाले परमानन्द सुख 
में ठृप्त होकर पच्चेन्द्रिय विषय सुखरूप कर्मों के फलो भे तथा सब बस्तुओ के स्वभावों मे अथवा 
विषय सुख के कारणभूत नाना प्रकार पुण्यरूप धर्मों मे अथवा इस लोक और परलोक सम्बन्धी 
इच्छाओं के कारणरूप समस्त पर-आगम मे कहे हुए कुधमों में इच्छा नहीं करता है, वह आत्मा 
निःकांज्षित सम्यग्दष्टि है। 


प्रश्नात्तर श्रावकाचार में लिखा है कि-- 


धर्म कृत्वाउपि यो मूढ़ू इच्छति मोगमात्मनः । 
रत्नं दल्वा स ग्ृह्मति काचं स्वर्मोक्षसाधनम्‌ ॥ 


अथोत्‌ जो मूत्र पुरुष स्व मोक्ष के साधनस्वरूप धर्म को करके भी नाना प्रकार के 
सांसारिक भोगों की इच्छा करता है, वह रत्न को देकर काच का टुकड़ा लेता है। 
आगे निर्विचिकित्सितभाव का वर्णन करते हैं-- 


श्र 


जो ण करेदि जुय॒प्पं चेदा सव्वेसिमेष धम्माणं । 


सो खलु णिव्वदि गिच्छो सम्मादिट्री मुणेयव्ो ॥ २३१॥ 
जुगुप्सां स्बेधर्माणां बेतयिता करोति न । 
सम्यर्दृष्टिः-स ज्ञातव्यों निजुगुप्सस्सु निभ्रयात्‌ ॥ २३१ ॥ 
भाषाथ-- जो जीव, सभी वस्तु के गुणों में ग्लानि नहीं करता, बह जीव निम्चयकर 
विचिकिन्सा दोषरद्त सम्यग्टष्टि है। 
विशेषार्थ-- जो ज्ञानी, अपने परम आत्मिकतत्य की भावना के बल से सब बस्तुओ 
के स्वभाबो तथा दुर्गंधादि बिषयों में जुगुप्सा, निन्‍दा, द्रेष आदि नहीं करता है बह निश्चय से 
जुग॒ुप्सा दोष से रहित सम्यन्टटष्टि है । 
तथा व्यवहारदृष्टि से-- 
स्वभावतो 5शुचौ काये रत्नत्रयपवित्रिते । 
निजुगुप्सागुणप्रीतिमंता निर्विचिकित्सिता ॥ 
अथोत्‌ स्वभाव से अपवित्र, किन्तु रत्लत्रय से पवित्रभूत श्रतियों के शरीर से घृणा न करना 
और रोगादि के समय उनकी पूर्णरूपेण वैयाशत्ति (सेबा) करने को निर्विचिकित्सित भ्रज्ञ कहते हैं । 
अब आगे अमूढ्त्व अ्ज्ञ को कहते हैं-- 
जो हवइ असम्मूढो चेदा सदिट्टि सब्वभावेसु । 
सो खलु अमूढदिट्री सम्मादिट्टी मुणेयव्वो ॥ २३२ ॥ 
य आत्मा सबभावेषु, असंमूद्रो भवत्यहों । 
अमृढ्दक स बोद्धव्यः सम्यर्दष्टि विदृषुधाः ॥ २३२ 0 
भाषारथ-- जो जीव सब भावों में मूढ़ नहीं होता यथाथेद्ष्टि रखता है, वह ज्ञानी जीव 
निश्चयकर अमूदृद॒ष्टि है । 
विशेषाथ-- जो ज्ञानी अपनी ही शुद्धात्मा में हृद्श्रद्धान, ज्ञान, आचरणरूप निश्चय 
रत्नन्नय लक्षण को रखने वाली भावना के बल से सर्व ही शुमाशुभकर्मों से उदय होने वाले 
परिणामों मे व बाह्य पदार्थों मे मूढ़ता रहित होता है अ्रथोत्‌ कर्मोदय से दुःखरूप व षाह्म सातारूप 
पदार्थों की अवस्थाओं में शोक व हर्ष न करके उनका यथाथरबरूप जानता हुआ उनके मोह में 
पडके मूर्ख नहीं बनता, वह निश्चय से अश्रमूढरष्टि श्रज्ञ का धारी सम्यम्टष्टि कहलाता है । 
व्यवहार दृष्टि स-- 


धर्म देवे मुनो पूण्ये दाने शास्त्र विचारणम्‌ । 
दक्षेयंत्‌ क्रियते तदिभ्रामृत्वगुणं भवेत्‌ ॥ 


( प्रश्नोत्तरश्रावकाचार ) 
झाथोत्‌-- धम, देव, मुनीश्वर, शाख्रादि पर विचार पूर्वक श्रद्धा करना और पुण्यदानादि 
को भी विचार पूबंक करने का नाम अमूदरृष्टि अक्ञ है। 
झब उपगूहन गुण की गाथा कहते हैं--- 


१२६ निजानन्दीयटीफासहित: | [ निजेरा 


जो सिद्ध भत्तिजुत्तो उवशहणगो दु सव्वधम्माणं । 
सो उवगूहणकारी सम्माइडी मुणेयव्वो ॥ २३३ ॥ 


उपगूहनसंयुक्तः सर्वेमावस्य यो घुनिः । 
उपगृहनकारी स सम्यस्दष्टिः सदा झुचि! ॥ २३३ ॥ 
आपार्थ-- जो जीव सिद्धों की भक्ति करके अन्य बस्तु के सब धर्मों को गोपने बाला 
हो, वह उपगहनकारी सम्यग्टष्टि है । 
विशेषार्थ-- जो ज्ञानी शुद्धात्मा की भावनामयी परमाथरवरूप निश्चय सिद्ध भगवान्‌ 
की भक्ति में तल्ञीन है तथा मिथ्यादशन, रागद्वेषादि विभावरूप भावों का आच्छादन करने बाला 
ख्रथवा नाश करने वाला है वह उपगृहन अग का धारी सम्यग्टष्टि है। उस ज्ञानी जीब के ( वह 
कर्मबन्ध जो उपगृहन अंग के न पालने वाले के होता है ) नहीं होता है । किन्तु पूर्व में बाघे हुए 
कर्मों की निर्जरा ही होती है । 
व्यवहार दृष्टि से-- 
सबधर्मिणां मुनीनां च दृष्टा दोप॑ विवेकिमिः । 
छादनं क्रियते यच्च तद्भवेदुपगृहनम्‌ ॥ 
( प्रश्नोत्तरश्रावकांचार ) 
भ्रथोत्‌ जो सम्यग्दृष्टि सधर्मियो तथा मुनि आदि में कोई दोष भी देख लेबे, तो भी 
उसे प्रकट न करके उसको दूर करने का प्रयत्न करना उपगृहन अंग है । 
आगे स्थितिकरण गुण को कहते है-- 
उम्मग्गं गच्छंतं सगंपि मग्गे ठवेदि जो चेदा । 
सो ठिदिकरणाजुत्तो सम्मादिट्री मुणेयव्वो ॥ २३४ ॥ 
यः स्व गच्छन्तमुन्मार्ग मार्गे स्थापयतीहतम्‌ । 
स्थितिकरणयुक्तः स सम्यम्दश्श्र निश्रयात्‌ ॥ २३४ ॥ 
भाषा्थ-- जो जीब उन्माग्ग में चलते हुए अपनी आत्मा को सन्मार्ग में स्थापन करता 
है, बह जानी स्थितिकरण अंग का धारी सम्यस्टष्टि हे। 
विशेषाथ-- जो ज्ञानी मोक्षमार्ग से विपरीत संसार के कुमार्ग में जाते हुए अपनी 
आत्मा को शिवमार्ग में अथोत्‌ श्रपने शुद्धात्मा की भावनास्वरूप निश्चय सोक्षमार्ग से परमयोगा- 
भ्यास के द्वारा निग्बल स्थापित करता है, वह स्थितिकरण श्रग का धारी सम्यग्टष्टि है। 
व्यवहार हाष्टि से-- 
0 ५ ९ 
दशनाच्चरणाद्वापि चलतां धमंवत्सलेः । 
प्रत्यवस्थापन प्राज्ः स्थितिकरणमुच्यते ॥ 
५ ( रत्नकरणडश्रावकाचार ) 
अथोत दशेन तथा चारित्र से चलायमान सहधर्मी पुरुषो को उपदेशादिक देकर फिर उसी 
मे स्थित करना, स्थितिकरण अंग है । 
अब वात्सल्य गुण को कहते हैं । 


अधिकारः ६ ] समयसारः । १५७ 


जो कुणदि वच्छलत्त तियेह साहुश मोबखमम्गम्सि । 
सो वच्छलभावजुदो सम्मादिट्टी मुणेयव्वो ॥ २३५ ॥ 
त्रयाणां चेव रत्नानां वास्सल्यं च करोति यः | 
स वात्सल्ययुतों शेयः सम्फ्दष्टिविंदाम्बरे! ॥ २३५ ॥ 
भाषाथ--- जो जीव मोक्षमार्ग के साथक सम्यन्दशेन, ज्ञान, चारित्र में बात्सल्यभाव 
रखता है, बह वात्सल्यभावसहित सम्यग्टृष्टि है। 
विशेषार्थ-- जो ज्ञानी मोक्षमार्ग मे स्थित होकर मोक्षमार्ग के साधनभूत सम्यग्शंन, 
सम्यकज्ञान और सम्यकचारित्ररूप अपने ही भावों की भक्ति करता हे, वह बात्सल्यभाव का 
धारी सम्यस्टष्टि है। उसके बह कम बन्ध नहीं होता, जो वाल्सल्यभाव को न धारने बाले के होता 
है । अपितु इस बात्सल्यभाव धारी के पूर्व संचित कर्मों की निजरा ही द्वोती है । 
व्यवहारनय से व्यवहार सम्यशशेन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र तथा उनके पालने 
बाले सधर्मी मुनि आ्रादि का जो आदर सत्कार करता है, बह बात्सल्यभाव का धारी सम्यग्टष्टि है। 
अब प्रभावना गुण को कहते हैं--. 


विज्जारहमारूढो मणोरह रएसु हणदि जो चेदा। 
सो जिणणाणपहात्री सम्मादिट्टी मुणेयव्वो ॥ २३६ ॥ 


यो पिधारथमारूठो मनोजबाश हल्ति वे । 
जिनज्ञानप्रभावी स सम्यग्दष्टिनिरामयः ॥ २३६ ॥ 
भाषाथ-- जो कोई ज्ञानी विद्यारूपी रथ मे चढ़ करके मनरूपी रथके बेगों को नाश 
करता है वह जिनेन्द्रभगवान्‌ के ज्ञान की प्रभावना करने वाला सम्यग्टष्टि है । 
विशेषार्थ-- जैसे कोई योधा रथ पर चढ़ा हुआ प्रवीण सारथी के बल से अपनी खम्ज 
को चलाकर शज्रुओ के रथ को हटाता है और संहार करता है । उसी प्रकार ज्ञानी सम्यग्टृष्टि बीर 
आत्मा शुद्धोपयोगरूपी रथ मे चढ़कर मनरूपी रथ पर चढ़े हुए अनेक विभाव परिणामरूपी 
शत्रुओं को आत्मानुभव रूपी सारथी के द्वारा ध्यानरूपी खम्न चलाकर मारता है अथोत्‌ जो 
अपने रागद्वपरूप अज्ञानभावों को दृटाकर बीतरागमय शुद्धात्मीकमातों में परिणमन करता है 
वही सश्ली प्रभावना करने घाला प्रभावना अंग का धारक सम्यग्दृष्टि है । 
व्यवहारनय से-- 
अज्ञानतिमिरव्याप्तिमपाकृत्य यथायथम्‌ । 
जिनशासनमहात्म्यप्रकाशः स्यात्भावना ॥ 
( र्तकरण्डआाबकाचार ) 
अथोत-- संसारी जीवो के हृदय मे जो अज्ञानरूपी अ्न्धकार छाया हुआ है उसका 
उपदेशादि द्वारा दूर करने का नाम प्रभावना श्रद्ञ है। 


इति निजेराधिकारः ॥ ६ ॥ 


श्र 


, निजानन्दीयढीकासहितः ! [ बन्‍्ध 
अथ बन्धाधिकारः (9) 


झब बन्धतत्व के स्वरूप का विचार करते हुए बंध के कारणो को प्रगट करते हैं-- 
जह शाम को वि पुरिसो णेहभत्तो दु रेणुबहुलम्मि । 
ठाणम्मि ठाइदूण य करेइ् सत्येहिं वायामं ॥ २३७ ॥ 
दिद॒दि भिंददि य तहा तालीतलकयलिबंसपिंडीओ । 
सचित्ताचित्ताणं करेइ दव्वाणमुकधायं ॥ २३८ ॥ 
उपधायं कुव्वंतस्स तसस शणाणविवेहिं करणेहि । 
णिच्छयदो चितिज्ज हु कि पच्चयगो दु रयबंधो ॥ २३६ ॥ 
जो सो दु णेहभातरों तह्मि णरे तेण तस्स रयबंधो । 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेट्टाहि सेसाहि ॥ २४० ॥ 
एवं मिच्छादिट्टी बट्ंतो वहुविहासु चिट्टासु । 
रायाई उवओगे कुव्वंतों लिप्पड् रयेण ॥ २४१ ॥ 

स्नेहभ्यक्ती जनः कश्रिन्‌ मरुस्थले द्वि तिष्टति । 

काय चेश्टां च कुर्वाणछिनत्ति च मिनत्ति च ॥ २३७ ॥ 

सचित्ताचित्त सत्वानामुपघात॑ च कुवंतः । 

तस्य बहुविधेःकार्यें: रजोबंधो भवेद्धुवम्‌ ॥ २३८ ॥ 

घात च कुवतस्तस्थ विविषेः करणेः सदा । 

रजो बधो भवेत्तस्य त॑ कि प्रत्ययिक विद! ॥ २३९ ॥ 


स्नेहभावों जने तस्मिन्‌ रजो बंधो5पि तेन वे । 
शेषामिः काय चे्टामि ने बंधों निश्चयाहुबेत्‌ ॥ २४० ॥ 
बहू विधास चेशसु मिथ्यादृष्टिन संशयः । 
कुवन रागादिकज्चेत्र रजसा लिप्यते स्वयम्‌ ॥ २४१ ॥ 
भाषार्थ-- जैसे कोई पुरुष श्रपने शरीर मे तैलादि लगाकर बहुत घूलि बाले मम्स्थल 


में खड़े होकर व्यायाम करता है ओर बह बहा ताड़ बृक्त, केले के वृत्त इस्यादिको को छेदता है 
भेदता है तथा सचित्त व अचित्त द्रव्यो का घात फरता है। इस प्रकार नाना प्रकार के साधनों 


अधिकार: ७ ] समयसारः । १२६ 


द्वारा घातोषधात करने वाले उस पुरुष के निश्चय से तैलाबि के कारण घूलि का बन्ध होता है। 
किन्तु तैलादि रहित कायिक चेष्टाओ से रज का बन्ध नहीं हे इसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीब 
बहुत प्रकार की चेष्टाओं मे १त्तमान है, वह अपने उपयोग में रागादि भावों को करता हुआ 
कमेरूप रज से लिप्त होता है अथोत्‌ बंधता है। 

विशेषा्थ-- यहां निश्चयनय की प्रधानता से कथन किया गया है। जो निबोध हेतु से 
सिद्ध हो वह्दी निश्चय है, इसलिए बंध का कारण विचार करने से यही निबोध सिद्ध हुआ, कि 
मिथ्यादष्टि पुरुष राग, द्वेष, माह भावों को अपने उपभोग में करता है, इसलिए ये रागादिक ही 
बन्ध के कारण हैं | तथा श्रन्य जो कर्म योग्य पुद्गलों से भरा लोक तथा सन, बचन, कांय के योग 
ओर चेतन-अचेतन का घात ये बन्ध के कारण नहीं हैं। यदि इन से बन्ध हो तो सिद्धों के यथा- 
ख्यात चारित्न बालो के, केबलज्ञानियो के तथा समितिधारी मुनियों के भी बन्ध का प्रसंग 
का जायगा । परन्तु बन्ध उनके होता नहीं, इसलिए यह हेतु श्रसद्‌ हेतु रहा। अतः रागादि ही 
बन्ध के कारण हैं, यह निश्चय है | 


आगे बीतराग सम्यम्ट्ष्टि के बन्ध का अभाव है, यह कहते हैं-- 

जह पुण सो चेव णरो णेहे सब्वहि अवणिये संते । 
रेणुवहुलह्मि ठाणे करेइ सत्थेहिं वायामं ॥ २४२ ॥ 
दिंददि भिद॒दि य तहा तालीतलकयलिवंसपिडीओ । 
सच्चित्ताचित्ताणं करेइ दव्वाणमुबंधायं ॥ २४३ ॥ 
उबधायं कुव्व॑तस्स तस्स शाणाबरहेहि करणेहि । 
णिच्चयदो चितिज्जदु कि पच्चयगों ण रयोबंधो ॥ २४४ ॥ 
जो सो दु णेहभावो तह्मि णो तेण रयबंधो । 
णिच्चयदो विण्णेयं ण॒ काय चेट्टाहि सेलाहि ॥ २४५४ ॥ 
एवं सम्मादिट्टी वहन्तो बहुविहेसु जोगेसु । 

अकरंतो उवओगे रागाहइ ण लिप्पट्ट रयेण ॥ २४६ ॥ 


यथा स एवं पश्चाद़ त्यक्तस्नेहस्तु मानवः । 

व्यायाम च करोत्यत्र स रेणुबहुले स्थले ॥ २४२ ॥ 
अनेकपादपान्‌ तत्र छिनत्ति च भिनत्ति वे | 
सचित्ताचित्तवस्तूनापुपघातं॑ करोत्यहों ॥ २४७३ ॥ 
विविषेःकरणो श्वात्र, उपघातं च कुबंतः । 

रजोबंधः कथं न स्यादू विशेय चात्र कारणम्‌ | २४४ ॥ 


१३० निजानन्दीयटीकास हित: । [ कन्ध 


स्नेहमाषादजोबन्धो का पुरुपे ध्रवम्‌ । 
शेषामिस्तनुयेशमिमवत्ति नैव तत्वतः ॥ २४५ ॥ 
बहुविधेषु योगेषु सम्यग्द्टिः प्रवतते । 
अकुबन्‌ स च समादीन्‌ रजसा नेब लिप्यते ॥ २४६ हे 
भाषार्थ-- यदि फिर वही पुरुष अपने शरीर से तेल छुड़ाफर बहुत घूलि भरे स्थान में 
अथोत्‌ अखाड़े में जाकर व्यायाम आदि का अभ्यास फरता है और अनेक वृक्षों का छेदन भेदन 
करता है, तथा पूबंबत्‌ सचित्त, अचित्त का घात भी करता है। नाना प्रकार के शर्ों से डउपचात 
करते हुए उस मनुष्य के घूलि क्‍यों नहीं लगती ? इसका उत्तर यही है, कि निश्चय से उस तेल 
मले हुए पुरुष के जो तेल का सम्बन्ध था उसी से उसके धूलिका लगती थी अन्य शरीरादि 
की हर से नहीं। किन्तु इस मनुष्य के तैल का सम्बन्ध नहीं है. इससे इसके धूलि का बंघ नहीं 
होता है । 
इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव नाना प्रकार मन, बचन, काय के योगरूप व्यापारों में 
प्रवृत्ति करता हुआ निर्मल तत्व का यथार्थ श्रद्धान, ज्ञान और अनुष्ठानरूप निश्चय सम्यग्दशंन, 
सम्यग्झ्ञान ओर सम्यक्चारित्र होने के कारण से रागद्रंघादिरूप परिणाम नहीं करता है इसलिए 
कसरूपी है से लिप्त नहीं होता अथोत्‌ नहीं बंधता । जिस तरह तेल के लेप के अभाव मे 
उस पुरुष को रज ( धूलि ) नही चिपकती उसी तरह रागट्वेषरूपी तैल से रहित सम्यग्टष्टि जीब 
के रागादि भावों के अभाव से द्रव्यकर्मों का बध नहीं होता है । 
सारांश यह है कि-- 


रक्तो धध्नाति कर्माणि विरक्तस्तु विम्ृुच्यते । 
एप बन्धः समासो वे जीवानां नियत विदुः ॥ 
श्रथोत॒ रागी जीव ही कर्मों को बांधता है तथा बैराग्यवान्‌ पुरुष कर्मों से मुक्त होता है 
अथोत शुभाशुभ कर्मों से नही बंधता है। यह बंधतत्व का संक्षेप से सार है । 
बध्यते मुच्यते जीवः सममो निर्मम: क्रमात्‌ | 
तस्मात्सवश्रयत्नेन निर्ममत्ब॑ विचितयेत्‌ ॥ 
( इष्टोपदेश ) 
अथोतत्‌ ममत्वबुद्धि वाला जीव फर्मों से बधता है तथा ममता रहिल जीव कर्मों से मुक्त 
होता है, इसलिए सब तरह प्रयत्न करके तिममत्व साव का चिन्तबन करना चाहिए। 


अब मिथ्याटष्टि के आशय को श्रागे की गाथा में प्रगट करते हैं-. 
जो मण्णदि हिंसामि य हिसिज्जामि य परेहि सत्तेहिं। 
सो मूढो अणणाणी शाणी एत्तो दु बिवरीदो ॥ २४७ ॥ 


हिस्‍्ये 5हं घ्‌ परेः सर्त्व्िनस्म्यन्याम्च मन्यते । 
अज्ञ: स नेव फनाति नात्मा हन्ति न हन्सते ॥ २४७ ॥ 


कषपिकारः ७ ] समयसारः । १३९ 

भाषाथ-- जो पुरुष ऐसा मानता है, कि मैं परजीबों को मारता हूं शोर में परजीबो के 
द्वारा मारा जाता हूं वह मोही, अज्ञानी है । क्योंकि आत्मा न मरती है और न मारती हे । 

विशेषाथ-- जो ऐसा मानता है कि मैं अन्य जीवों को मारता हूँ व अन्य जीबों के द्वारा 
में मारा जाता हूं, बद जीव निश्चय से अज्ञानी है | यदी अज्ञानभाव कर्मनंध का कारण है । परन्तु 
तत्वज्ञानी आत्मा इससे विपरीत दे, उसके ट्विंसारूप व हिंश्यरूपआब नहीं होते । जो कोई जीवन, 
मरण, लाभ, अलाभ, सुख, दुख, शत्रु, मित्र, निन्‍्दा, प्रशंसा आदि विकल्पों में राग, हेष नहीं 
करता हुआ शुद्धात्मिक भावना से उत्पन्न होने वाले परमानन्द सुख के आस्वाद में थ भेदविज्ञान 
में दही रत रहता हे, बह ज्ञानी है। 

यह अध्यवसाय श्रश्ञान केसे है ? उत्तररूप गाथा कद्दते हैं--- 


आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेंहि पण्णत्तं । 
आउं ण हरेसि तुम॑ कह ते सरणं कय॑ तेसिं ॥ २४८ ॥ 


आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णात्तं । 
अाउ' ण हरंति तुहं कह ते मरणं कय तेसिं॥ २४६ ॥ 


आयुःक्षयेण जीवानां प्रज्ञप्तं मरणं जिने! | 

नायुहेरसि तेषां त्व॑ न मरण कृत॑ लया ॥ २४८ ॥ 
आयुःश्षयेण जीपानां प्रश्नप्त मरणं जिने। | 

हरत्यन्यों न चायुस्ते कि तेन मरणं कृतम ॥ २४९ ॥ 


भाषाथ-- निश्चयकर जीव का मरण उसके आयुकर्म के क्ञय से ही द्योता है | यदि 
आयु का क्षय न हो तो उसको कोई नहीं मार सकता । तथा अपना आयुकर्म अन्य द्वारा हरा नहीं 
जा सकता, आयुकर्म तो अपने उपभोग से ही क्षय को भ्राप्त होता है, इसलिए अन्य, अन्य का 
मरण किसी तरह भी नहीं कर सकत। है। इसलिए जो ऐसा मानता है, कि में परजीब को मारता 
हूं तथा परजीब मुमे सारता है ऐसा अध्यवसाय निश्चय से अज्ञान है | 
श्री अम्ृतचन्द्राचाय लिखते हैं कि-- 
सर्च सदैव नियत भवति स्वकीयकर्मोदयान्मरणजीवितदुःखसोख्यम्‌ । 
अज्ञानमेतदिद यत्त परः परस्य कुर्यात्यूमान्‌ मसणजीकितिदुःखसोख्यम्‌ ॥ 
( कलश ) 
भाषाथ-- अज्ञानी जीव व ज्ञानी जीव फी मान्यता मे महान्‌ अन्तर है। अज्ञानी जीव 
की ऐसी मान्यता है कि एक जीव दूसरे ज्यैग्र को सुर्वी, दुःखी क़र सकता है, जीवित कर 
सकता दे तथा मार सकता हे । किन्तु जाली जीव मानता हे, कि जब तक किसी जीव 
का आयुःकरम शेष है। तब तक वह अवश्य जीवित रहेगा | जिस के पुण्यकर्म का उदय 


होगा वह अवश्य सुली होगा पापकर्म का उदय होने पर उसे कोई सुखी नहीं कर सकता, ऐसा 
विचार कर ज्ञानी सिंहश्सि से निर्मय हो हद 


१३२ निजानन्दीयटीकासहितः । [ बन्ध 
आगे आचार्य रक्षा के सम्बन्ध में कहते हैं-- 


जो भण्णदि जीवेमि य जीविज्ञामि य परेहिं सत्तेहिं । 


सो मूढो अरण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदों ॥ २४० ॥ 
जीग्ये तथा परेः सत्वेजीवयामि च मन्यते । 
के पु 
विमृद्वात्मा स चाज्ञानी ज्ञानी नेव विम्ुक्यति ॥ २५० ॥ 
भाषार्थ-- जो जीव ऐसा मानता है, कि में परजीबों की रक्षा करता हूं, तथा परजीब मेरी 
रक्षा करते हैं | बह मूढ़ अज्ञानी है। किन्तु ज्ञानी इस से विपरीत है अ्रयोत्‌ ऐसा नही मानता है। 
विशेषाथ-- परजीबो को मैं जीवित करता हूँ तथा परजीब मुझे जीवित करते हैं । इस 
प्रकार का आशय निश्चय से अज्ञान है। जिसका यह आशय हो वह अज्ञानी मिथ्यादृष्टि है। 
झौर जिसका ऐसा श्राशय नहीं है, वह ज्ञानी सम्यम्ट्रष्टि हे। 
अ्रथोत्‌ श्राचाय कहते हैं, कि जो व्यक्ति इस बात का अभिमान करता है कि मैने इसे 
जिला दिया अथका मैंने इसको मार दिया यह अभिमान उसका मिथ्या शभिमान है । क्योंकि 
मरना और जीना तो आयुकर्म के श्राधीन है । इसलिए उक्त प्रकार का श्मिमानयुक्तभाव चन्ध 
का हो कारण है । किन्तु सम्यस्टष्टि ज्ञानी के इस प्रकार का शगात्मकभाव उत्पन्न नहीं होता 
श्रत: उसके बन्ध भी नहीं हाता । 
इसी बिपय पर श्री अमृतचन्द्राचार्य लिखते हैं कि-- 


अज्ञानमेतदघिगम्य परात्परस्प पश्यन्ति ये मरणजीबितदुःखसोख्यम्‌ । 
कर्माण्यहंकृतिर्सेन चिकर्षवस्ते मिथ्यादशो नियतमात्महनो भवन्ति ॥ 
( कलश ) 
भावार्थ-- मिथ्यारृष्टि कर्मोदूय के फल को न जानता हुआ यह मानता है कि एक जीव, 
दूसरे जीव को मारता है, जिलाता है तथा सुखी, दुःखी करता है । ऐसे मिथ्यादष्टियों को कभी 
आत्मस्वरूप का श्रनुभव नहीं होता । इसीलिए वह संसार मे भ्रमण करता रहता है । 
ये रागादिभाव कैसे अ्रज्ञानरूप है ? यह बताते हैं-- 


आऊदयेण जीवदि जीवों एवं भणंति सब्बण्हु । 
आउं च ण देसि तुमं कद तए जीविय॑ कय तेसिं ॥२५१॥ 
आऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणति सब्वण्हू । 
आंउं च ण दिंति तुहं कहं णु जीवियं कय॑ तेहि ॥२५श॥ 
एवं वदन्ति सर्वबज्ञाः जीवों जीवति चायुषा । 
जीवितं कि कृत तस्य न त्वमायुदंदासि चेत्‌ ॥ २५१ ॥ 
स जीवत्यायुपाजीबः कथितश्व जिनेरिति | 
परस्ते न ददात्यांयु; कि तब जीवित॑ कुंतम्‌ ।। २५२ ॥ 


अधिकारः ७ ] समयसारः | १३३ 


भाषार्थ-- जीव अपनी आयु के उदय से जीता है ऐसा स्वक्षदेव ने कहा है। इसलिए 
तू परजीब को आयुकम नहीं देता, तो तूने उन परजीबों को जीवित कैसे किया ? तथा परजीब 
तुमे आयुकम नहीं देते, तो उन्दोने तुके जीवित कैसे किया ? 
विशेषार्थ-- जीव का जीवित रहना अपने आयुकर्म के उदय से होता है । और यदि 
आयुके उदय का अभाव हो, तो उसका जीवित रहना श्रशक्य है । तथा अपना आयुकर्म एक 
दूसरे को नहीं दे सकता, षह आयुकर्म अपने परिणामों से ही बधता है, इसलिए एक दूसरे 
को जीबित किसी तरह भी नहीं कर सकता | श्रतः में पर को जिलाता हूँ तथा पर मुझे जिलाता 
है, यह केवल अज्ञानभाष ही है । 
जैसा कि कहा है.- 
अजुनस्य प्रतिशे हें. न दैन्यं न पलायनम्‌ । 
आयुरक्षति मर्माणि आयुरन्नं प्रयच्छाति ॥ 


अथोत्‌ अजेन की दो प्रतिज्ञाएं थी। (१) न तो किसी के सामने दीनता के बचन कहना 
(२) युद्ध से नही भागना । क्योकि उसका अटल विश्वास था कि आयु शेष रहने पर ममंस्थलो की 
रक्षा अवश्य होगी ओर जब तक आयु है तब तक अन्न अवश्य मिलेगा | 


सुख, दुःख भी कर्मोदय से ही होते है, अब यह बताते हैं--- 
जो अप्पाणां दु मण्णदि दुक्खिदसुहिदे करेमि सत्तेति । 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एदो दु विवरीदों ॥ २५३ ॥ 
दुखितान्सुखितान्सलान्‌ करोमीति यो मन्यते । 


स तु मन्दमतिमृढो विपरीतो भवेद्बुधः ॥ २५३ ॥ 


भाषाथ -- जो जीव ऐसा मानता है, कि मैं परजीवो को दुःखी, सुखी करता हूँ । बह 
श्रज्ञानी है, मूखे हे | तथा ज्ञानी इस से विपरीत है । 


विशेषार्थ-- परजीवो को में दुःखी तथा सुखी करता हूं तथा परजीब मुझे: दुःखी सुखी 
करते हैं । यह केवल अ्ज्ञान है । बह जीव्र अज्ञानी मिथ्यादृष्टि हे। तथा जिसके यह अ्रज्ञान नही 
है, वही ज्ञानी सम्यम्दृष्टि है। 

इसी बिषय को पुनः पुष्ट करते हैं-- 


कम्मोदएण जीवा दुविखिदसुहिदा हवंति जदि सब्वे । 

कम्मं च ण॒ देसि तुर्म दुबिखिदसुहिदा कहं कया ते ॥२५४॥ 
कम्मोदणण जीवा दुक्खिद्सुहिदा हवंति जदि सब्वे। 

कम्म॑ च ण्‌ दिति तुहं कदोसि कह दुबिखिदों तेहिं ॥२५५॥ 
कम्मोदणण जीवा दुब्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्वे । 

कम्मं च ण्‌ दिति तुहं कह त॑ सुहिदो कदो तेहि ॥ २५६ ॥ 


१३४ निजानन्दीयटी कासहितः । [ बन्‍्ध 


दुःखिताः सुखिताः सर्वे कर्मोदयेन सन्ति वे । 
न च कमे ददासि त्व॑ कथ॑ ते दुःखिताः कृवाः ॥ २५४ ॥ 
दुःखिताः सुखिता: सर्वे भवन्ति कमणा यदि । 
ददति नैव ते कर्म कथ॑ ते द्‌ :खितः कृतः ॥ २५०-२५६ ॥ 
भाषारथ-- सब जीव अपने कर्म के उदय से सुखी दुःखी होते हैं, इसलिए तू उनको 
कर्म नहीं दे सकता, फिर तू उनको सुखी व दुःखी कैसे कर सकता है ? सब जीव, तुमक्ो कम 
नही दे सकते तो फिर बे तुमे सुखी व दुःखी केसे कर सकते हैं । 
विशेषाथ-- जीवो के सुख दुःख अपने कर्म के उदय से होते हैं, तथा एक जीव अपना 
कर्म दूसरे को नहीं दे सकता । क्योंकि वह कर्म अपने अपने परिणामों से ही उत्पन्न होता है । 
इसलिए एक, दूसरे को सुख दुःख किसी भी तरह नहीं दे सकता है । अतः जो ऐसा मानता है 
कि मैं परजीयों को सुखी दुःर्ी करता हूँ, तथा परजीब मुझे सुखी दुःस्वी करते हैं, यह अश्ञान है । 


आगे इसी अर्थ को गाथा मे कहते हैं-- 


जो मरइ जो य दुहिदो जायदि कम्मोदयेण सो सब्वो | 
तह्या दु मारिदो दे दुह्मविदो चेदि ण्‌ हु मिच्छा ॥ २४७ ॥ 
जो ण॒ मरदि ण य दुहिदो सो वि य कम्मोदयेण चेव खलु । 
तहा ण मारिदो णे दहाविदों चेदि ण॒ हु मिच्छा ॥२५८॥ 


जायते प्रियते सबेः कमंणा दुःखितस्तथां । 
मारितों दुःखितश्र न्मे रिति मिथ्या मतिस्तव ॥ २५७ ॥ 
प्रियते दृःखितो यो न कर्मोदयेन सो5पि च | 
तास्माच्च मारितों नेव दुःखितश्रेति नेव वा ॥ २५८ ॥ 
| भाषाथ--- उत्पन्न होना, मरना दु'खी, सुखी होना यह कर्मोदय से ही होता है | इसलिए 
तेरा यह ( मैं मारा गया, दु.खी किया गया ) ज्ञान क्या मिथ्या नहीं हे ? श्रथात्‌ मिथ्या दी है । 
तथा न मरना, न दुखी होना, यह भी कर्मोदिय से ही होता है । अतः ( मैं मारा गया दुखी किया 
गया ) यह सब मिथ्या ज्ञान ही है । 
विशेषाथं-- जो मरता है, उत्पन्न होता है, तथा सुखी, दुखी होता है, वह अपने 
कर्मोदय से ही हाता है । इसलिए “मै मारा गया, में जिल्ञाया गया में सुखी किया गया, मैं 
दुःखी किया गया ” ऐसा भाव केवल मिध्यात्व ही है । 
श्रथोत्‌ कोई किसी का सारा मरता नहीं, और न किसी का जिलाया हुआ जीता है 
तथा नहीं अन्य के द्वारा सुखी, दुःखी हो सकता है। इसलिए मारने, आदि का जो भाव है, 
बह मिध्याभाव ही है। यह कथन निश्चयर॒ष्टि से किया है | 
मिथ्याज्ञान ही शुभाशुभ कर्मों के बन्ध का कारण है, अन्र यह बताते हैं... 


अधिकारः ७ ] समयसारः । १३५ 


एसा द्‌ जा मई दे दुःखिद सुहिंदे करेमि सत्तेति । 
एसा दे मूढमई सुहासुहं बंधए कम्मं ॥ २५६ ॥ 


दुःखितान्सुखितान्सत्वान्‌ धीरस्येति करोम्यहम्‌ | 
शुभाशुभ॑ स बध्नाति कर्म मन्‍दमतिः सदा ॥ २५९ ॥| 
भाषार्थ-- जिसकी यह बुद्धि है, कि में जीषों को सुक्ती दुःखी करला हूं। यह उसकी 
मूढ़ बुद्धि ही शुभाशुभ कर्मों का बन्ध करने बाली होती हे । 
विशेषाथ-- मै परजीषो को मारता हूं, सुखी करता हूं, दुःखी करता हूँ, यह अश्ञान 
अथोत्‌ मिथ्यात्व है, यही रागादिरूप होने से शुभाशुभ कर्मों के बन्‍्ध का कारण है । 
आगे बतलाते हैं कि मिथ्या अध्यकसाय ही नियम से बन्ध का फारण है-- 


दुव्खिदसुहिदे सत्ते करेमि जं एव्मज्मवरसिदं ते । 
त॑ पावबंधगं वा पुणणस्स वा बंध होदि ॥ २६० ॥ 
मारेमि जीवावेमि य सत्ते ज॑ं एवमज्मवसिदं ते । 
त॑ पावरंधर्ग वा पुरणस्स वा दांधगं होदि ॥ २६१ 0 
दुःखितान्सुखितान्सत्वान्‌ करोमीति च भावतः | 
पापं पुएयं च बध्नाति भवति तेन बंघक! ॥ २६० ॥ 
मारयामि तथा सस्वान्‌ जीवयामीति भावतः | 
पापं पुएय च बध्नाति भवति तेन बधकः ॥ २६१ ॥ 


भाषाथ- में जीवो को सुखी, दुःखी करता हूं इस प्रकार का जो भाव है बही पुण्य 
तथा पाप के बंध का कारण है। तथा मैं जीबो को मारता हूँ, अथवा जिलाता हूँ यह जो भाव है 
वही पाप अथवा पुए्य बध का कारण है। 


विशेषा्े-- मैं जीबों को मारता हूं या जिलाता हूं, जो ऐसा तेस भाव है वह रागादि 
भाव है । यद तेरे उसी समय द्वोता है जब तू शुद्धात्मा के श्रद्धान ज्ञान तथा आचरण से रहित 
होता है और यही रागाक्मिव तेरे पाप या पुण्य बंध का कारण है। 


पुन; इसी विपय को पुष्ट करते हैं-- 
अज्कवसिदेण बंधो सत्ते मारेड मा व मारेऊ । 
एसो बंधसमासो जीवाण णखिच्छयणयस्स ॥ २६२ ॥ 
बन्धश्राध्यवसायेन सत्वान्मारय वा न वा | 


एप बन्धसमासो वे जीवानां निश्रयालयात्‌ ॥ २६२ ॥ 


भाषाथ-- निश्चयनय का यह पत्त दे, कि जीबो को मारो अथवा मत मारो, जीवों के 
यह कर्मबन्ध, अध्यवसाय से ही होता है | यही बधव्त्व का सक्षेप से सार है। 


१३६ निजानन्दीयटीकासहित: । [ पन्ध 


हिसा आदि का अध्यवसान ही अन्य कार्यों में भी पुश्यपाप के बन्ध का कारण है, 
ऐसा दिखाते हैं... 


एवमसलिए अदत्त अवंभचेरे परिग्गहे चेव । 
कीरइ अज्मवसाणं ज॑ तेण दु वज्कए पावं ॥ २६३ ॥ 


तहवि य सच्चे दत्ते वंसे अपरिग्गहत्तर चेव । 

कीरइ अञ्कवसाणं ज॑ तेण दुं वज्काए पुण्णं ॥ २६४ ॥ 
अलीके न्रह्मचर्य वे स्तेये परिग्रहे तथा । 
क्रियते 5ध्यवसानं यत्‌ पाप॑ तेन तु बध्यते ॥ २६३ ॥ 
अहिंसास्तेयसत्येषु तथा5परिग्रहादिषु । 


क्रियतेउ ध्यवसानं यत्‌ पुण्यं तेन तु बध्यते ॥ २६४ ॥ 
भाषाथं-- जिस प्रकार हिंसा में अध्यबसान होता है, उसी प्रकार श्रसत्य, चोरी आदि 
से भी, बिना दिये परधन का लेना, स्री का ससग, धनधान्यादिक इनमें जो अध्यवसान किया जाता 
है उससे तो पाप का बध होता है। तथा उसी प्रकार अहिसा में, सत्य मे, दिया हुआ लेने मे, 
भ्रक्षयय मे और अपरिप्रह में जो अध्यवसान किया जाता है, उससे पुस्य-बध होता है । 


विशेषार्थ-- जिस तरह हिसा में अध्यवसान होता है उसी तरह असत्यभाषण मे, बिना 
दी हुईं बस्तु के लेने मे, कुशीलभाव मे, धनधान्यादि परिग्रह मे, जो रागादि अध्यवसान किया 
जाता है। उसी रागभाव से पाप का बध होता है | बेसे ही अचौय में सत्य मे, ब्रह्मचर्य में तथा 
परिप्रह के त्याग मे किया गया जो रागादि अध्यवमान हैं, उसी रागभाव से पुए्य का बध होता है । 

आगे बाह्यपदार्थ रागादि परिणाम के कारण है और थे रागादि परिणाम कमबध के 
कारण हैं, ऐसा कथन करते हैं-- 


वत्थु पहुच्च ज॑ पुण अज्भवसायणं तु होदि जीवाण । 

ण्‌ य वत्थुदों दु बंधो अज्मवसाणेण वंधोत्यि ॥ २६५ ॥ 
वस्तु प्रतीत्य जीवानां राग्राद्याश्न भवन्ति वे | 
न बधों वस्तुतों जातु बंधोरागाहृवेद्धुवम्‌ ॥ २६५ ॥ 


भाषार्थ-- वस्तु के आश्रय से जीबो के अध्यवसान भ्रर्थात्‌ रागादिभाव होते हैं । किन्तु 
बस्तु से बन्ध नहीं होता है, बन्ध तो अध्यवसान से ही होता है । 


विशेषाथे-- चेतन ब अचेतन पांचों इन्द्रियो के प्रहण में आने योग्य पदार्थों को प्रतीति 
मे लेकर व उनके आश्रय से ससारी जीबो के यह प्रसिद्ध रागद्रपभावरूप अध्यवसान होता है। 
बाह्य बस्तुओं की निकटता होने से कर्मों का बध नही होता है। किन्तु उन पदार्थों मे रागादिरूप 
अध्यवसान से ही बंध होता है । 


अधिकार: ७ ] समयसारः । १३७ 


अब यहां पर प्रश्न उपस्थित होता है, कि चेतन पदाथ, ख््री, पुत्र मित्रादि, अचेतन पदार्थ 
धन, धान्यादि इनकी निकटता होने से कर्मों का बन्ध क्यों नही द्ोता है ? आचार्य मद्दाराज उत्तर 
देते हैं, कि बाह्य वस्तु तथा कर्मों के बंध का परस्पर अन्बय व्यतिरेक सिद्ध नहीं होता, किन्तु 
व्यभिचार आता है | क्योकि यह नियम नहीं है कि बाह्य वस्तुओं के होते हुए नियम से कर्मों का 
बंध होवे ही । इसलिए अन्ययपना नहीं है । इसी प्रकार यद्द भी नियम नहीं है कि बाह्मवस्तुओों के 
सम्बन्ध न होने पर कर्मों का बंध न हो, इससे व्यतिरेकपना भी नहीं है । 


अब यहां पर किर प्रश्न उपस्थित होता है कि जब यह बात है तत्र किस लिए बाहरी 
बस्तुओ का त्याग किया या कराया जाता है ? 


इसका उत्तर यह है, कि रागादि भावों के त्याग करने के लिए बाहरी पदार्थों का त्याग 
किया जाता है | 


साराश यह है कि बाह्य पाचो इन्द्रियों के विषयरूप पदार्थों के होते हुए अज्ञानभाव से ' 
रागादिक अध्यवसान होता हे और उस रागादिभाव से कर्मो का बंध होता है, इसलिए परम्परा 
से चेतन व अचेतन बाह्य वस्तु बध का कारण होती हैं । वे साक्षात्‌ बध का कारण नहीं है । परन्तु 
रागादि अध्यवसान निश्चय से साक्षात बध का कारण होता है | 


अब रागादि का मिथ्यात्व सिद्ध करते है--. 


दुख्खिदसुहिदे जीवे करेमि बंधेमि तह विभोचेमि । 

जा एसा मूढमई णिरत्थया साहु दे मिच्छा ॥ २६६ ॥ 
दःखितान्सुखितान्जीवान्‌ करोमि बंधयामि वा । 
मोचयामीति बुद्धिस्ते मोहरूपा निरथिका ॥ २६६ ॥ 


भाषाथ-- जो तेरी ऐसी मूढ़ बुद्धि है कि मैं जीवो फो दुःखी करता हूं सुखी करता हूं, 
बांधता हूँ व छुड़ाता हूं, यह तेरी मोहस्वरूप बुड़ि निरथ्थक है । 


विशेषार्थ-- में परजीबों को दु/खी करता हूं, सुखी करता हूँ, बांघता हूँ. तथा छुड़ाता 
हूँ इत्यादि जो यह अध्यवसान है, वह सभी मिथ्या हे । क्योकि परभाव का परमे व्यापार न होने 
से यह भाव स्वार्थ क्रियाकारी नहीं है, परभाव परमे प्रवेश नहीं करता है । अ्रतः दूसरे की रक्षा 
करना श्रशक्य है | क्योकि सुखदुःखादि सब अपने कर्मों के अनुसार ही प्राप्त होते हैं । 


यह अध्यवसान अपनी अ्रथक्रिया का कतो क्‍यों नहीं है ? अरब यह बतलाते हैं-- 
अज्कमवसाणणिमित्त जीवा वज्कंति कम्मणा जदि हि। 
मुच्चंति मोक्खमग्गे ठिदा य ता कि करोसि तुम ॥ २६७ ॥ 
बध्यन्ते कमणा जीवा रागभावेन चेत्तदा | 


करोष्यध्यवसानं कि मुच्यन्ते मोक्षमागिण! ॥ २६७ ॥ 


भाषारथ-- रागद्वेषादि अध्यबसान के निमित्त से ये जीव यदि कर्मों से बंधते हैं तथा जो 
मोक्तमार्ग में स्थित है वे कर्मों से मुक्त होते हैं. तो, तू क्यो रागादिभाव करता है 


श्बट निजानन्दीयटी कासदितः ! [ बन्ध 


विशेषार्थ-- यदि निश्चय से यह जीव, अपने ही मिध्यात्व व रागढ्भंषादि अध्यवसान के 
से ज्ञानावरणादि कर्मों के द्वारा बंध को प्राप्त होता है तथा शुद्धात्मा के यथाथभ्रद्धान, ज्ञान 
तथा आचारणरूप निश्चय रस्नत्रयस्वरूप मोक्षमार्ग मे स्थित होकर कर्मों से मुक्त होता है, तो तू 
रागादि अध्यब्रसान क्यों करता है ? 
इसी अर्थ को गाथा मे स्पष्टरूप से कहते हैं-- 


सठ्वे करेइ जीवो अज्मवसाणेण तिरियणेरइए । 
देवमणुये य सब्वे पुणणं पावं च णेयविहं ॥ २६८ ॥ 
धम्माधम्मं च तहा जीवाजीवे अलोयलोयं च। 

सठ्वे करेइ जीवों अज्मवसाणेण अप्पाणम्‌ ॥ २६६ ॥ 


नारकतियगादीन्वा रगादिमिः करोतिचित्‌ ! 

देवांश्व मनुजान्मर्वान्‌ पुएय पाप च नेकधम्‌ ॥ २६८ ॥ 
जीवाजीबी तथा लोक धर्माधर्म जगत्तथा | 

रागभावेन चात्मानं जीवः सर्वान्करोति व ॥ २६९ ॥ 


भाषाथ-- जीव, श्रध्यवसान के द्वारा ही नारक तियत्ल, देव, मनुष्यादि सभी पर्यायो 
को प्राप्त करता है। तथा अनेक प्रकार के पुण्य पापा को प्राप्त करता है । एव धर्म, अ्रधर्म जीव, 
अ्रजीव, लोक ओर अलोक इन सभी को अध्यवसःन के द्वारा आ्रात्मस्वरूप कर लेता है । 


विशेषा्थ-- यह आत्मा, रागरूप अध्यवसान के निमित्त से सब ही उठय में प्राप्त 
नरकगत्यादि कर्मोद्य के वश से नरक, तियग्व, मनुष्य, देवरूप, नाना प्रकार के पुरय व पापरूप 
सब भावों को अपना कर लेता है। अथोत विकार रहित परमात्मतत्व के ज्ञान को भूलकर में 
नारकी हूं, तिय॑च हूँ इत्यादि उदय मे प्राप्त कर्मो द्वारा होने बाले विभावरूप परिणामों का अपनी 
आत्मा के साथ सम्बन्ध कर लेता है | तथा रागादिरूप विकल्प अथात्‌ अध्यवसान के द्वारा धर्म, 
शर्म, जीव, श्रजीव, लोक, और अलोक आदि सब ज्ञेय पदार्थों को अपना मान लेता है श्रथान 
अपनी आत्मा से उनका सम्बन्ध जोड लेता है । 


साराश यह है, कि जैसे घट के आकार रूप परिणमन करने वाले ज्ञान को उपचार से घट 
फहते हैं, वेसे ही धमोस्तिकाय आदि श्ञेय पदार्थों के बिपय में यह धर्म है. यह अधर्म है इत्यादि 
जो जाननेरूप विकल्प है उसको भी उपचार से धर्मास्तिकाय आदि कहते हैं । ऐसा क्यो कहते है ? 
यह प्रश्न उपस्थित हुआ । 


उत्तर-- उस जाननेरूप विकल्प का विषय घमोस्तिकाय आदिक है। जब यह आत्मा 
स्वस्थभाव अथोत आत्मा मे लीनरूप समाधिभाव से न्युत होकर यह विकल्प करता है, कि यह 
धमोस्तिकाय है व यह अधमौसम्तिकाय है इत्यादि | तब इस प्रकार के विकल्प के करते 
धमोस्तिकाय आदि ही उपचार से किये गए, ऐसा कहने मे आता हे 
सम्बन्ध झेय पदार्थों से श्ेयाकार हो रहा है । 


आगे कहते हैं, कि जिनके ऐसा अध्यवलान नहीं है, वे मुनि कर्म से लिप्त नही होते है... 


ते हुए 
| च 
। अथात्‌ उम्र आत्मा का 


अधिकार: ७] समयसारः । १३६ 


एदाणि णत्यि जेसि अज्मक्साणाणि एक्मादीणि। 


ते असुहेण सुहेण व कम्मेण मुणी ण लिप्पंति ॥ २७० ॥ 
येपामध्यवसानानि नेवमादीनि सन्ति ते । 
मुनयो नेव लिप्यन्ति शुभाशुमेन कमणा || २७० ॥ 

भाषाथ-- इस प्रकार जो उपयुक्त शुभ या अशुभ कमंबन्ध के निमित्तभूत, सगादि 
अध्यवसान से रहित हैं, वे ही मुनि शुभाशुम कर्मों से लिप्न नहीं होते हैं। 

सारांश यह है, कि जिस समय शुद्धात्मा छा सम्यक्‌ अ्रद्धान, ज्ञान और आचरणरूप 
निश्चय रत्तन्नयमई भेदविज्ञान इस जीव के नहीं होता है, तब यह कभी हिंसा सम्बन्धी अध्यवसान 
करता है कि मैं जीवों की हिसा करता है, कभी कर्मोद्यरूप अवस्था का अध्यवसान करता है 
कि मे नारकी आदि हूँ, कभी झ्ेय पदार्थों में जाननेरूप अध्यवमान करता है कि यह घमोस्तिकाय 
आ।दि है. इत्यादि । इन अध्यवसानों को बिऋलप रहित शुद्धात्मा से भिन्‍न नही जानता है। इस तरह 
इन अध्यवसानो को शुद्धात्मा से अभिन्‍न अनुभव करता हुआ हिसा आदि के अध्यवसान सम्बन्धी 
विकल्पो के साथ अपनी आत्मा का अभेदरूप से श्रद्धान करता है, जानता है, अनुभव करता है 
तब यह मिश्यादरष्टि मिथ्याज्ञानी ओर मिथ्याचारित्री होजाता है । इसी से इसके कर्मों का बन्ध 
हाता है । 

अब आचाये अ्रध्यवसान का स्वरूप बतलाते हैं-- 

बुद्धी ववसाओवि य अज्कवसाणं मई य विण्णाणं। 
एकट्रमेव सव्व॑ चित्त भावो य परिणामों ॥ २७१ ॥ 
विज्ञानबुद्धिमावाश्र मतिरध्यवसानकम्‌ । 
परिणामश्र चित्त वा ज्यवसायः समार्थकम्‌ ॥ २७१॥ 

भाषाथे-- बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान चित्त, भाव और परिणाम ये 

सब शब्द, एकार्थ वाचक है । इनमे केवल नामभेद है। परन्तु इनका श्र प्रथक २ नहीं है । 
हि विशेषार्थ-- बुद्धि अथात्‌ समझ, व्यवसाय अथोत्‌ जानने रूप व्यापार, अध्यवसान 

अथोत्‌ परपदार्थ में ममत्व बुद्धि मति अथोत मनन या पर्योलोचन, विज्ञान अथोत जिसके द्वारा जाना 
जाय, चित्त श्रथांत्‌ चिन्तवनरूप व्यापार, परिणाम अधोत्‌ परिण्यमन इत्यादि सब शब्द एक।थवाची 
ही, हैं । इनमे शब्दभेद होने पर भी अर्थभेद नही है । किन्तु रूूनय की अपेक्षा से सथ ही अध्यवसान 
के ही अथ हैं। जैसे इन्द्र, शक्र और पुरन्दर इन शब्दों मे व इनके कायरूप धअर्थों में भेद द्ोने 
पर भी ये सब समभिरूढनय से इन्द्र ही के नाम हैं । वैसे ही घुद्धि, व्यवसाय, श्रध्यवसान, मति, 
विज्ञान, चित्त भाव और परिणाम में शब्द और क्रिया का भेद होते हुए भी सब ही समभिरूद- 
नय की श्रपेत्षा से अ्रध्यवसान के ही बाचक हैं | 

आगे इसी अथ को गाथा में कहते हैं-- 


एवं वबहार शुओ पडिसिद्धो जाण णिच्छयणयेण । 
णिच्छयणयासिदा पुण मुणिणों पावंति खिव्वाणं ॥ २७२ ॥ 


१४० निजानन्दीयटीकासहितः । [ बन्ध 


व्यवहारों निषिद्ध)स्थात्‌ नयेन निश्चयेन ये । 
मुनयो निश्रये लीना मोक्ष यान्ति न संशयः ॥ २७२ ॥ रु 
भाषार्थ-- उपयैक्त रीति से निश्चयनय की अपेक्षा से व्यवहारनय निषेध करने योग्य 
है ऐसा ज्ञानो | क्योकि निम्नयनय में संलग्न मुनि, ही मोक्ष को प्राप्त करते हैं । 
विशेषा्-- पूर्वोक्त प्रकार से परद्रव्य का श्राश्रय लेने बाला व्यवहारमय, शुद्धात्मिक 
द्रव्य का आश्रय लने वाले 23700 की अपेक्षा से निषिद्ध है । क्योकि निश्चय में आश्रयी- 
भूत मुनि ही, मोक्त प्राप्त करते हैं । 
2 लाश के है, कि प्राथमिक शिष्य की अपेक्षा से प्रारम्भ की अवस्था मे अथोत्‌ विकल्प 
सहित दशा में श्राषक व मुनि के बाह्य आचरणो का अभ्यास करते हुए यह व्यवहारनय, 
निश्चयनय को सिद्ध करने वाला है। इससे सप्रयोजन है-- कायकारी है । तथापि जो विशुद्धज्ञान- 
दर्शन लक्षण को रखने वाले शुद्धात्मा के स्वरूप मे स्थित मुनि, तपस्वी व ध्यानी हे हे उनके. लिए 
यह व्यवहारनय प्रयोजनभूत नहीं है | इसपर प्रश्न उपस्थित होता है. कि यह अप्रयोजनीय क्यो है ? 
उत्तर-- आचाय महाराज कहते है, कि इसका आश्रय वह अभव्य भी लेता है ह 
कर्मो से मुक्त नही हो सकता, अथात्‌ यह नय आत्मा को कर्मों से मुक्त करने मे कारणरूप नहीं है । 
श्रभव्य जीव व्यवहारनय को कैस आश्रय करता है ? इसके उत्तररूप गाथा कहते है-- 
बद समिदी गुत्तीओ सीलतवं जिणवरोहि परणणात्तं । 
कुव्वंतोवि अभव्वों अग्णाणी मिच्छदिट्वटी दु ॥ २७३ ॥ 
0 बे 
जिनेः प्रोक्त वतशीलतपःसमितिशु पिकम्‌ । 
कुवेश्नपि तथाउभव्यों मिथ्याइृष्टि मंवेद्धुवम्‌ ॥ २७३ ॥ 
भाषाथ--- ब्रत, समिति, गुप्ति, शील तप, जो जिनेन्द्रदेव द्वारा कहे गये है उनको 
करता हुआ भी अभवठ्य जीब, अज्ञानी मिथ्याहष्टि ही है | 
बिशेषार्थ-- जिनेन्द्रदेष ने ब्त, समिति, गुप्ति, शील, व तपश्चरणादि को व्यवहार घर्म 
कहा है | अभव्य जीव, मन्द्मिध्यात्व और मन्दकपाय के उदय से इन ब्रतादिकों को पालता 
हुआ भी अज्ञानी ओर मिथ्यादृष्टि ही कहलाता है । क्‍योंकि उसके मिथ्यात्व, सम्यकमिथ्यात्व 
ओर सम्यकप्रकृतिमिथ्यात्व और चार अनन्‍्तानुबन्धी कपाय, इन सात प्रकृतियों का _ उपशम, 
क्षयोपशम या क्षय नही होता है । इससे उसके यह भ्रद्धान नही होता, कि शुद्धात्मा ही उपादेय 
( ग्रहण करने योग्य ) है श्रथोत्‌ सम्यकत्व के अभाव मे उसके यथार्थ मोक्षमार्ग नहीं होता है। 
इससे सिद्ध हुआ, कि सम्यक्त्व के बिना व्यवहार धर्म माक्षमार्ग का कारण नहीं है। 
_अभव्य का ग्यारह अंग का ज्ञान होता है उसको अज्ञानी केसे कहा ? उत्तररूप 
गाथा कहते हैं-. 
मोक्‍्खं असद्हंतो अभवियसत्तो द्‌ जो अधीएज्ज । 


पाठो ण करेदि गुणं असदृहंतस्स णाणां तु ॥-२७४ ॥ 
मोक्षमभ्रद्धानस्य सर्वशास्रविदो5पि वा । 
आत्मभ्रद्धां विना तस्य जान पाठः करोति न || २७४ । | 


अधिकार: ७ ] समयसारः । १४१ 
भाषाथे-- मो८ का अद्धान नहीं करने बाला अभव्य जीव शाक्ष को पढ़ता है. । किन्तु 
उसका यद्द शाश्वाभ्यास यथाथे कान को प्रगट नहीं करता है । क्‍योंकि उसको शुद्धात्मा के शान का 
श्रद्धान नहीं होता । 
विशेषारथ-- मोक्षतत्व का श्रद्धान नहीं करने वाला अभव्य जीव, यद्यपि अपनी ख्याति 
के लिए शाख्लाभ्यास फरता है । किन्तु शुद्धात्मा के सम्यक अद्धान, ज्ञान तथा अनुप्तानरूप 
निर्विफल्प समाधि के द्वारा अनुभवन योग्य शुद्धात्मा के स्वरूप का अ्रद्धान न 
निजात्मीय तत्व की रुचि न होने के कारण उसका बह शाख्ताभ्यास शुद्धात्मा के अनुभषरूप 
शुण प्रगट नहीं करता। 


यह अभव्य जीव दशंन और चारिश्रमोहनी के उपशम, क्षयोपशम तथा क्षय के बिना 
शुद्धात्मस्वरूप का श्रद्धान नही कर पाता है । सम्यक्‍त्व की नाशक प्रकृतियों का उपशम इस 
अभव्य जीवके नहीं होता । क्योकि इस जीब के अभन्यनामक पारिणामिकभाव का सद्भाव है । 


अभव्य को धरम का श्रद्धान तो होता है फिर निषेध कैसे किया जा सकता है ) इसके 
उत्तररूप गाथा कहते है--- 


सदृहदि य पत्तेदिय रोचेदि य तह पुणो य फासेदि । 
धम्मं भोगणिमित्तं ण दु सो कम्मवख्यणिमित्तं ॥ २७४ ॥ 
प्रत्येति श्रद घात्येव स्पृश्नति रोचयत्यदों । 
धर्म मोगनिमित्त न स कर्मक्षयकारणम्‌ ॥ २७५ ॥ 


भापाथे-- अभव्य जीष सांसारिक भागो के लिए धरम का श्रद्धान करता है ज्ञानता है 
रूचि करता हे तथा उसका आचरण करता है | किन्तु कर्मों के नाश का फारणभूत जो निम्वय 
धम है, उसका श्रद्धान, ज्ञान व आचरण नही करता । 


विशेषाथ-- शअ्रभव्य जीब, इन्द्रादिक के भोगों अथोत्‌ उत्तमोत्तम सुखों की प्राप्ति के 
लिए पुण्यरूप शुभोपयोग धम मे श्रद्धान करता है, उसको ज्ञानरूप से सममता है तथा रुचि करता 
है ओर उसी का आचरण भी करता हे । किन्तु ससार कारण के कर्मों का क्षय करने वाले निश्चय 
धर्म का न श्रद्धान करता है न जानता है ओर न उसका आचरण करता है। 


अब आचाये निश्चयनय का स्वरूप बताते है-- 


आयारादी णाणं जीवादी दंसणं च विण्णय॑ । 
छज्जीवशिकं च तहा भणइ चरित्त तु बबहारो ॥ २७६ ॥ 
आदा खु मज्क णांणं आदा मे दंसणं चरित्तं च। 
आदा यच्चकखाणं आदा से संवरो जोगो ॥ २७७ ॥ 


आागमादि तथा ज्ञान शेयं जीवादि दश्शेनम्‌ | 
जीवरक्षात्मक॑ इस मोक्षमा्ों विकल्पतः ॥ २७६ ॥ 


श्ह्र निजानम्दीयटी कांसहित: । [ बन्‍्ध 


आत्मा में दर्शन॑ ज्ञानमात्मा च चरण तथा। 
प्रत्याख्यानश्व योगश्र श्वात्मा संवर इत्यपि ॥ २७७ ॥ 
भाषार्थ-- आचारांगादि शास्त्र ज्ञान है तथा जीबादि तत्व दशेन है और छःकाय के 
जीबो की रक्षा चारित्र है। इस तरह व्यवद्वारनय का कथन है | तथा मेरा आत्मा ही दर्शन है 
मेरा आत्मा ही चारित्र हे, मेरा आत्मा प्रत्याख्यान है, और मेरा आत्मा ही संबर और योग है । यह्द 
ही निःश्चयबय दे | 
विशेष/्थ-- आचार सूत्रादि ग्यारह अग का शब्द शाख्र, ज्ञान का श्राश्रय होने के 
कारण से ज्ञान है। और जीवादि सप्ततस् व पुर्य-पाप, ये नवपदार्थ श्रद्धान के विषयीभूत हैं । 
तथा निश्चय सम्यक्त्व के आश्रयरूप व निमित्तरूप है| किन्तु व्यवहार से नवपदार्थ सम्यक्त्वरूप 
हैं । प्रथ्वीकाय आदि छहकाय के जीवों की दया पालना चारित्र के आश्रयरूप व निमित्त कारण 
होने से व्यवहार से चारित्र है । यह कथन तो व्यवहाारनय का है । अथोत्‌ शाम्रपाठ, जीवादि- 
तरवों का श्रद्धान और छटकाय के जीचो को रक्षा, व्यवद्दार मोक्षमार्ग कहा गया है । 
अपना शुद्धात्मा ही ज्ञान का आश्रय व निमित्त होने मे निश्चयनय से मेरा सम्यकज्ञान 
है | अपना शुद्धात्मा ही सम्यग्दर्शन का आश्रय व कारण होने से निश्चय से सम्यक दर्शन है। 
तथा अपना शुद्धात्मा ही चारित्र का आश्रय व कारण होने से निश्चय से चारित्र हे । शुद्धात्मा ही 
रागद्रेषाद विभाबरूप भावों का परित्यागरूप लक्षणमह प्रत्याख्यान का आश्रय ब कारण होने से 
निश्चय से प्रत्याख्यान है.। अपना शुद्धात्मा ही अपने शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति के बल से हप॑ 
विषादादि कुभावों के रोकने रूप लक्षण को रखने काले सबर का आश्रय होने से सबर है । तथा 
शुभाशुभ चिन्ता रोकने रूप लक्षण को रखने काले परम ध्यानमई योग का आश्रय होने से यह 
आत्मा दी परम योग है। इस तरह शुद्धात्मा का आश्रय लेकर निम्थय मोक्तमाग का स्वरूप जानना 
चाहिए | इस तरह यह व्यवहार और निम्वय मोक्षमाग का कथन किया गया है | 
आगे रागादि का निमित्त कारण क्या है ? यह बतल्ञाते है-- 


जह फलिहमणी सुद्धो ण॒ सयं परिणमइ रायमाईहि । 
रंमिज्जदि अण्णहि दु सो रत्तादीहि दब्वेहि॥ २७८ ॥ 
एवं णशाणी सुद्धो ण सय॑ं परिणमहइ रायमाईहि । 
राइज्जदि अण्णेहि दु सो रायादीहिदोसेहिं ॥ २७६ ॥ 
शुद्धो मणिश्ररागार्य ने परिणमते स्वयम्‌ | 
सच रक्तादिमिद्रव्ये रज्यतेउन्यैश् बै स्फूटम ॥ २७८ ॥ 
न परिणमते राग्राद्य॑ नी शुद्ध! स्वयं तथा । 
सम तु रागादिभिद॒ पि रन्‍्यैश्वरज्यते तथा ॥ २७९ ॥ 


भाषा्थ-- जिस प्रकार स्फटिक मणि स्वभावत: निमल होती हे 
म हे ; * इसलिए स्वयं 
रगादिरूप परिशमन नहीं करती है । किन्तु जपाकुसुमादि लाल पीले रण के द्रव्यो के निमित्त से 
वह लाल पीली दिखलाई पडती हे । इसी तरह ज्ञानी स्वभावतत: शुद्ध निबिकार हे, इसीलिए बह 
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स्वयं रागद्रषादिभावहूप परिणमन नहीं करता है। किन्तु बह अन्य पुदुगक्भय सोहनीय आदि कर्म 
पुदूगलो के घदय के निमित्त से रागट्रेषरूप होजाता है । 


बिशेषाथ-- जैसे स्फटिक मस्पि स्वभाव से तो निर्मल है, इसलिए बह लाल रंग आदि 
अवस्थारूप परिणमन नहीं करती। किन्तु अन्य बाह्य पदार्थों के निमित्त से अन्य वर्णारूप 
परिणमन करती है। इसी तरह सम्यक ज्ञानी पुरुष स्वभाव से शुद्ध होता है इसलिए रागादिक 
विकारभावरूप बपरिशमन्र नहीं करता है। किन्तु अपने स्वाभाविक आत्मीय स्कसाव से व्युत होकर 
अन्य कर्मों के उदयरूप रागादि दोषो के निमित्त से रागद्रंघरूप परिणत किया जाता है। अतः यह 
सिद्ध हागया कि ये रागादिभाव कर्मोदय जनित हैं । ज्ञानी जीव के द्वारा उत्पन्न नहीं किये गये हैं। 


इसी आशय को आगे की गाथा में कहते हैं-- 


ण य रायदोसमोहं कुब्वदि णाणी कसायभावं बा। 
सयमप्पणों ण सो तेश कारकों तेसि भावार ॥ २८० ॥ 


ज्ञानी कपायभाव॑ वा द्वंप॑ मोह करोति न । 
स्वयं तेनात्मन स्तेषां भावानां नैव कारक! || २८० ॥ 
भाषाथ-- ज्ञानी, गग, हवष, मोह व कपायभाव स्थय श्रपनी श्रात्मा के नहीं पैदा करता 
है । इसलिए बह ज्ञानी रागादिभावों का स्वय कत्तो नहीं द्ोता है । 


विशेषाथे-- सम्यस्क्षानी आत्मा रागठ्रषादि विभावों से रद्दित शुद्धात्मिक स्वभाव से 
प्रथक २ राग, द्वेप, मोह को अथवा क्रोधादि कपाय भाव को स्वयं कर्मोद्यरूप सहकारी कारण के 
बिना शुद्धात्मिकभाव के द्वारा अपनी आत्मा के सम्बन्ध में नहीं करता है । इस कारण से बह 
ज्ञानी, उन रागहपादिभावो का कत्तो नही होता । 

श्रज्ञानी रागादि का कतो कैसे होता है, श्रथ यह बतलाने हैं-- 


रायह्मि य दोसह्मि य कसाय कम्मेसु चेव जे भावा | 
तेहि दु परिणमंतों रायाई बंधदि पुणोवि ॥ २८१ ॥ 
रायह्मि य दोसह्मि य कसाय कम्मेसु चेव जे भावा । 
तेहिं दु परिणमंतों रायाई बंधदे चेदा ॥ २८२ ॥ 


रागे ठेषे च ये भावाः कपायकुमंणीह च । 
रागादिकन्तु वध्नाति तैश्रित्‌ परिणमन्सदा ॥ २८१-२८२ ॥ 
भाषाथे-- राग, ठेष व कपायरूप द्रव्यकर्मों के उदय से जो रागादि विभाव परिणाम 
होते हैं, उनमे परिणमन करता हुआ यह जीव, फिर भी रागादिरिप द्रव्यकर्मों को बांधता है । 
विशेषा्थ-- राग, ठ्वेंष व कषायरूप द्रव्यकर्मों के उदय होने पर आत्मस्वभाव से अ्रष्ट 
जीब के जो जीव सम्बन्धी रागादिभाव या परिशाम होते हैं. उन्हीं के द्वारा मैं रागादिख़्प ऐसी 
अमेद प्रतीति करके परिणमन करता हुआ फिर भी वह रागी, द्वेषी जीव आगामी काल में रागादि 
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कर्मों को उत्पन्न करने वाले द्रव्यकर्मों को घांधता है । अतः यह स्पष्ट है, कि रागादिभाबो का कत्तो 
अशानी जीव है । 

शज्ञानी के रागादि बंध के कारण हैं, तो श्रात्मा रागादि का अकतो है. यह क्‍यों कह्दा ? 
इसका समाधान करते हैं-- 


अपडिक्मयं दुविहं अपच्चवखाणं तहेव विण्ेय॑। 
एएगुवएसेश य अकारओ वरिणओ चेया ॥ श८३ ॥ 
अपडिक्कमण ! दुविहं दव्वे भावे तहा अपच्चकखाणं । 
एएगुवएसेश य अकारओ वणिणओ चेया ॥ २८४ ॥ 
जाव॑ं अपडिक्कमणं अपनचखाणं च दव्वभावाण । 
कुख्चद आदा ताब॑ कत्ता सो होइ शायव्व्रो ॥ २८५ ॥ 


अग्रतिक्रमण हेधाउप्रत्यख्यानं तथेव्र च 
एतेन चोपदेशेन ह्यात्माचाकारको मतः ॥ २८३-२८४ ॥ 


अग्रतिक्रमर्ण द्रव्य-भावयोश्र हक यः। 
कर्ता भवति ठावत्स जीवश्वेति विदूबुधाः ॥ २८५ ॥ 


भाषार्थ-- अप्नतिक्रमण दो प्रकार का है ( १) भावरूप ( २) द्रव्यरूप | उसी तरह 
अप्रत्याख्यान भी द्रव्यमय तथा भावमय दो प्रकार का है । इस उपदेश के द्वारा आत्मा अ्रकारक 
है, एसा माना गया है। जब तक आत्मा द्रव्य और भाव में अग्रतिक्रण और अ्रप्रत्याख्यान 
करता है, तब तक बह आत्मा ऋती हाता है | 

बिशेषाथ-- प्रतिक्रमण न करना सो अ्रप्रतिक्रमण है । पूर्व मे अनुभव किय हुए बिपयो 
का अनुभव व रागादिरूप भाव अ्रप्रतिक्रमण है । पूर्व अनुभूत रागभावो का स्मरण कर बे मिथ्या हो 
ऐसी भावना करना प्रतिक्रमण है । मेर पाप मिथ्या हो ऐसी भावना न करके उन पापों व रागादि- 
हूप होने बाली पूर्व स्थिति का याद कर उसमे लीन होना, अप्रतिक्रमण हे । यह दो प्रकार का है 
एक द्रव्यरूप व दूसरा भावरूप । मन सम्बन्ध! विचार भावरूप है। धचन ओर काय से उसका 
प्रकाश, द्रव्यरूप है। इसी प्रकार अप्रत्याख्यान भी द्रव्य और भावरुूप दो प्रकार का है । इसी 
रूप परमागस के उपदेश से ही तत्वज्ञानी आत्मा इन दो प्रकार के श्रप्रतिक्रमण ओर अप्रत्याख्यानो 
से रहित होने के कारण द्रव्यकर्मों का कत्तो नही है | क्योकि अप्रतिकमण ओर अग्रत्याख्यान दोनों 
ही द्रल्य ओर भाष से दो २ प्रकार के हैं | इस ही परमागस के उपदेश से यह बंध के कारण हैं । 
इससे ज्ञात होता है, कि द्रव्य और भावरूप अप्रतिकमण और अप्रत्याख्यान में परिणमन होता 
हुआ अश्ानी जीत शुद्धात्मा की भावना से गिरकर द्रव्य कर्मों का कतो होता है । तथा इस से 
बिपरीत झ्ञानी आत्मा कर्मों का कर्ता नही है । 

जिस समय तक द्रव्य ओर भावरूप विक्रार रहित स्वसवेदन लक्षण स्वरूप प्रत्याख्यान 


और प्रतिकमण नही है उस ही समय तक परम समाधिमई भाव को न पाकर यह अज्ञानी जीव 
कर्मों का कर्ता होता है। 
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सारांश यह है, कि अधतिक्रमण व अप्रत्यास्यानरूपभाव ही कर्मों के करने वाले हैं। 
ज्ञानी जीव कर्मों का कत्तों नहीं है | यदि भात्मश्ञानी अनुभवी आत्मा भी कर्मोन्का कत्तो मान लिया 
जाय तो इस जीव के कर्मों का कत्तोपना सदैव बना रहे | क्योंकि जीव की सत्ता सदा ही रहती 
है। यथा अप्रतिक्रमण और अभ्रत्याल्यानरूपभाव रागादि विकल्पभाव हैं और अनित्य हैं. ये 
भाव आत्मा में स्थितिरूप जो बीतरागमभाव उससे च्युत जीधों के होते हैं । सदा नहीं होते हैं। 
इससे यह सिद्ध होता है कि जब यह जीव स्वास्थ्य अथोत्‌ आत्मानुभवरूपीमाब से गिर जाता है 
तब अप्नतिक्रण और अप्रत्याख्यामरूपी भावरूप परिशमन करता है। और तब कर्मों का 
कर्ता होता है। किन्तु जब तक स्वस्थभाव में लीन रहता है तब तक कर्मों का कर्त्ता नहीं होता है। 


अब द्रव्य और भावमें निमित्त-नेमिसकभाव का उदाहरण गाथा द्वारा कहते हैं-- 
आधाकम्माईया पुग्गलदव्वस्स जे इसे दोसा। 
कह ते कुब्बह णाणी परदव्वगुणांउ जे खिच्च ॥२८६॥ 
आधाकम्सं उद सियं च पुग्गलमयं इमं दववं । 
कह त॑ मम होय कय॑ ज॑ं शिच्चमचेयणं उत्तं ॥२८७॥७ 
पुदगलस्य च ये दोषा अधः कर्मादयों मताः | 
कथ करोति तान्जानी परद्रव्यगुणांस्तथा ॥ २८६ ॥ 
तत्पुदूगलमयं द्रव्यमधः कर्मोपदेशिकम | 
नित्यमचेतनं तच्च कर्थ भवति मे कृतम्‌ ॥ २८७ ॥ 
भाषाथ-- अ्रधः कम आदि जो पुद्गलद्र॒ण्य के दोष हैं, उनको ज्ञानी कैसे करता है ? 


क्योकि ये सदा ही पुछगलद्रव्य के गुण हैं तथा ये अधः कर्म पर उद्देशिक हैं, थे पुद्गलमय द्रज्य 
है उनको यह श्ञानी जानता है, कि सदा अचेतन हैं, वे मेरे किए कैसे हो सकते हैं । 


बन्धतत्त्व 
बन्ध-- आत्मा के निज गुणों में परिवत्तन का नाम बन्ध है। अथवा का्मोण बर्गणान्रों 


( जिनका कथन हम आस्रवतत्व मे कर चुके हैं.) का कर्मरूप होकर जीव के साथ एकरूप द्वोजाने 
को बंध कहते हैं। वह बंध तीन प्रकार का है । 


(१) भाव बंध (7) द्रव्यबंध (३) उमयबंध । इनसे से भावबंध और द्रज्यबंध भिन्न २ 
स्वतन्त्र हैं। तीसरा उमयबंध, जीव और पुदूगज्ञ के मेल से होता है। रागद्वेषादि परिणाम 
भावबंध हैं, इसी को जीव बंध भी कहते हैं। पुदूगल के कामोशवर्गशारूप पिड को द्रव्यवंध 
कहते हैं । यह बंध पुदूगल की स्निग्धरूश्शशक्ति से होता है| भावबंध के निमित्त से जीब प्रदेशों 
का और द्रव्यकर्मों का परस्पर एकरूप होने को उस्यबंध कहते हैं । इस अवस्था मे यह प्रश्न 
उपस्थित होता है, कि नित्य शुद्धबुद्ध, मुक्तस्वमाव अमूर्तिक आत्मा के साथ मूर्तिक पुदूगल का 
बंध कैसे होजाता है ? 


१४६ निजानन्दीयटीकासहितः । [ क्‍न्‍्थ 


इसका उत्तर भरी अमृतसन्‍्द्राक्षाय ने निम्न प्रकार से दिया हे-- 


अमूर्तिक आत्मा के साथ मूर्तिक कर्मों का बंध अनेकान्त से असिद्ध नहीं हैं । क्‍योंकि 
किसी अपेक्षा से आत्मा के मूर्तिपना सिद्ध है। इस अमूर्तिक आत्मा का भी द्वव्यकर्मों के साथ 
प्रवाहरूपेण अनादि काल से धारावाह्दी सदा से सम्बन्ध चला ञआ रहा है | इसी से उन मूर्तिक 
द्रव्यकर्मों के साथ एकता होने से आत्मा को भी मूर्तिक कद्दते हैं। बंध होने पर जिसके साथ बंध 
होता है डसके साथ एक दूसरे में प्रवेश हो जाने पर परस्पर एकता हो जाती है जैसे सुबणें और 
चाँदी को एक साथ गलाने से दोनों एक रूप हो जाते हैं, उसी प्रकार जीव और कर्मों का बंध 
होने से परस्पर एकरूप बंध हो जाता है। तथा यह कर्मबद्ध ससारी आत्मा मूर्तिमान्‌ है, 
क्योंकि सदिरा आदि से इसका ज्ञान विकृत हो जाता है। यदि अमूर्तिक होता तो जैसे अमूर्तिक 
आकाश में मदिग रहते हुए भी बह श्राकाश को मद युक्त नद्दी कर सकती बैसे आत्मा 
के कभी ज्ञान मे बिकार न हाता। संसारी आत्मा मूर्तिक है इसी से उसके कमंबध होता है। जैसे 
आत्मा निश्चयनय से अमूर्तिक हे वैसे ही उसके निश्चयनय से बध भी नहीं होता है। जैसे आत्मा 
व्यवहारनय से मूर्तिक है वैसे उसके व्यवह्वारनय से ही बंध भी होता है | इस तरह श्रनेकान्त से 
समम लेने मे किसी प्रकार की शक्रा नहीं रहती है । सबंथा शुद्ध, अमूर्तिक ही यदि आत्मा होता 
तो मूर्तिकपदार्थ से इसका बध नहीं हो सकता था। श्रनादि से ससार में कमंसहित ही आत्मा है । 
जैसा हा प्रगट है बैसा ही अ्रनादि से चला आरा रहा है। इसी से कमंबन्ध की व्यवस्था सिद्ध 
होती है । 

(“तत्वाथंसार ” अध्याय ५ श्लोक १६-१६ तक ) 
तथा च-- 

स्वय भगवान कुन्दकुन्दाचारय ने प्रवचनसार मे लिखा है कि-- 


रूवादि एहि रहिदो पेच्छदि जाणादि रूवमादीणि | 
दव्वाणि गुणे य जधा तह बंधों तेश जाणीहि ॥ शश्८॥ 


श्रथोत जैसे, रूपादि रहित आत्मा पुदूगल आदि रूपी द्रव्यो को तथा रूप, रस अआदि 
अनेक गुणो को जानता है व देखता है उसा प्रकार रूपातीत जीव रूपी कर्म पुदूगलो द्वारा बाधा 
जाता है । याद कर्मंद्रव्य से अमूर्तिक आत्मा का बंध नहीं माना जायेगा तो उस आत्मा द्वारा 
मूर्तिक पदार्थों का जानना, देखना आदि भी नहीं बन सकेगा । इसी बात को श्री अकलदेव ने 
राजबातिक मे निम्न प्रकार स्पष्ट किया है कि-- 


“ अनादिकाल से श्रखलाबद्ध आई हुई कर्म की परम्परा से पराधीन संसारी आत्मा 
के अमूर्तिकत्व के सम्बन्ध मे एकान्त नहीं है। श्रथात्‌ ससारी आत्मा द्रज्यदृष्टि से अमूर्तिक होते 
हुए भा पयायदृष्टि से मूतिक है । क्योकि हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि मादक मदिरा का पान करके 
मनुष्य आदि प्राणी काप्ठ को भाँति जडबत और माही हो जाता है । इससे स्पष्ट सिद्ध है कि 
जैसे मूर्तिक मद्रा आदि पदार्थों का आत्मा पर प्रभाव पड़ता हे उसो प्रकार मोह आदि कर्मों के 
प्रभाव से जीव के ज्ञानादि गुण विकसित नहीं होने पाते और विकृत भी हो जाते हैं। इससे सिद्ध 
हे कि मूर्तिक पदार्थों का आत्मा पर प्रभाव पढ़ने से आत्मा भी मूतिक है ।? (अ० २सू० ७ ) 


तथा सिद्धान्तचक्रबर्तों नेमिचन्द्राचार्य ने द्रव्यसंग्रह मे लिखा है कि-- “जीज में 


अझाधिकारः ७ ] समथसार:। रह 


रूप, रस, गंघ, स्पर्श, गुण निश्चयनय की दृष्टि से नहीं पायें जाते । किन्तु व्यकदास्टक्षि से आत्मा, 
बनन्‍्ध की अपेक्षा से मूतिक भी है।” 
तथा च-- 

जिस प्रकार किया हुआ भोजन, मांस, मस्या आदि में परिशस हो जाता है, उसी प्रकार 
यह जीब, अपने भावों से कामोश वर्गणाओं को भ्रहण करता है । वह कर्म भी ज्ञानावरणादि 
अनेक रूपो में परिणत हो जाता है । 
तथा च-- हे 
जिस प्रकार आसब बनाने के लिए मटके में रखे गये अनेक रस बालते बीज, पुष्प, 
फल आदि आसवरूप मे परिशत हो जाते हैं उसी प्रकार आत्मा मे स्थित पौदूगलिक कम भी 
क्रोध, मान माया, ज्ञोभ आदि कपायरूप परिशित हो जाते हैं । 

साराश यह है कि-- जैन सिद्धान्तानुसार आत्मा मे एक बेभाविक शक्ति है, जो पुदूगल 
के निमित्त से आत्मा मे विकृृति उत्पन्न करती है। उस विक्ृति से आत्मप्रदेशों में परिस्पन्दन 
अथात्‌ कम्पन होता है। उस परिस्पन्दन से पौद्गलिक कर्म श्राकषित होकर आत्मा के साथ 
संष्लिप्ररूप मे एकीभाव को प्राप्त होजाते हैं | उस आत्मा ब कम के एकत्वभाव को बनन्‍्ध कहते हैं। 
अभिप्राय यह हे कि-- यह अज्ञानी जीव, परपदार्थ मे इृष्ट, अनिष्ट, प्रिय, अप्रिय आदि की कल्पना 
करता है | जिस से राग, द्वेष श्रादि उत्पन्न होते हैं । और राग, हेष भआादि से बन्ध द्वोता है । 
तथा उस बन्ध से राग, द्वेषादि उत्पन्न होते है । इस प्रकार यह कर्म परम्परा अनादिकाल से 
चली आरही है। 

इस परम्परा का वर्णन करते हुए स्वयं भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य ने “पत्चास्तिकाय ” मे 
जो लिखा है, उस भाव को हमने निम्न शोको मे संगृहीन किया है-- 


नित्यं ससारिजीवस्य परिणामों मवत्यहों । 
परिणामाद्धवेत्कम कमंणों गतिरेव च ॥ १२८ !|॥ 
गत्यधिगमनाईहः स्पुर्देहादिन्द्रियाणि वा । 

विषयग्रहणं तेभ्यो रागढपो ततः पुनः ॥ १२९५ 0 
जीवस्य जायते भावश्रेवं संसारचक्रकृत्‌ ! 

अनादिनिधनः श्रोक्तो जिने! स निधनस्तथा ॥ १३० ॥ 


ससारी जीव के रागह्वपादि भाव उत्पन्न होते हैं. उन्र भावों से कर्म आते है और उन 
कर्मो से मनुष्य श्रादि की गति बनती है । गतियो में शरीर की उत्पत्ति द्वोती है और शरीर से 
इन्द्रियो द्वारा विषयो का ग्रहण होता है । जिस से पुनः रागद्वेषादिभाव उत्पन्न होते हैं. इस प्रकार 
संसार चक्र का निर्माण करने बाले भाव, सन्‍्तति की अपेक्षा अनादि निधन है' और पर्याय की 
अपेक्षा से अनादि, सान्‍्त भी हैं ऐसा भगवान ने कहा है । 


इसी भाव को श्री सज्यसेनाचाय ने इस प्रकार व्यक्त किया है-.. 
संडुल्पवश्चगों घृढ़ो वस्त्विष्टानिष्टतां नयेत्‌ । 
रागढषों ततस्ताम्यां बन्धं दुर्मोचमइ्नुते ॥ 
( आदिपुराण ) 


(९० निजानन्दीयटीकासहितः । [ बन्धापिकारः ७ 


झा्-- यह भन्नानी जीव हृष्ट, भनष्टि कल्पना द्वारा वलतु में प्रिय, अग्निय बुद्धि कर लेता 
है। जिस से राग, देष आदि उत्पन्न होते हैं । उन राग, द्र॒पों से कर्मों का बन्धन होता है। 
इस प्रकार यह कमचक्र अनादिकाल से सततप्रवाहरूप से चला घारहा है। भोर जबतक श्रात्मा मे 
मोहजतनित रागहपादिभाव रहेगे उस समय तक यह चलता ही रहेगा। 


इति बन्धापिकार। ॥ ७॥ 


समयसारः । १४८ 
अथ मोक्षाधिकारः (८) 


ले अष आवचाय भेदज्ञान की स्थिरता से कर्मबन्‍्ध .के अत्यन्ताभावरूप भोक्ष बणेन 
करते है-- 


जहणाम को त्रि पुरिसों बंधयह्मि चिरकालपडिबद्धो । 

तिब्ब॑ मंदसहावं काल॑ च वियाणए तस्स ॥ २८८ ॥ 

जइ ण वि कुणइ च्छेद॑ ण मुच्चएण तेणश वन्धणव्सो सं । 
कालेण उ बहुएण वि ण सो णरो पावइ विमोक्ख ॥२८६॥ 
इय कम्मबंधणाणं पएसटठि इपय डिसेवमणुभागं । 

जाणंतो वि ण मुच्चइ सो चेव जह सुद्धो ॥ २६० ॥ 


यथा कश्चिज्जनोबद्ों बन्धने च चिरादू भुवम्‌। 
तीत्रमन्दस्वभाव॑ वे काल॑ जानाति तस्थ सः ॥ २८८ ॥ 
यदि करोति छेदल तस्मान्नेव स मुच्यते । 

स नरोउनन्तकालेउपि मोक्व॑ याति न जातुचित ॥ २८९ ॥ 
प्रकृति कमेबन्धानां रस देश स्थितिश्व वा । 


रागी जानश्नमनुच्येत विशुद्धस्तु विम्युअ्चति ॥ २९० ॥ 


भागथ - जैसे कोई सनुष्य बहु काल से बन्धन में पड़ा हुआ बन्धन के तीघ्र अथवा 
मन्दस्वभाव को ओर उसके काल को जानता हुआ भी बन्ध का छेद न करे, तो वह मनुष्य बहुत 
काल में भी उस बन्ध से मुक्त नहीं हो सकता है। इसी प्रकार रागी जीव, कमंबन्धनों के प्रदेश 
प्रकृति, स्थिति ओर अनुराग के जानता हुआ भी मोज्ष प्राप्त नहीं कर सकता है । यदि बद विशुद्ध 
अथोत्‌ रागरहित द्वो जाय, तो मोक्ष को प्राप्त कर सकता है। 


विशेषा्-- जो व्यक्ति झ्ानमात्र से मुक्ति मानते हैं उनके लिए भगवान कुन्दकुन्दाचाय 
कहते हैं-- कि केवल ज्ञानमात्र से मुक्ति नहीं होती। क्‍योंकि जैसे कोई पुरुष, बन्धन में चिरकाल से 
पड़ा हुआ है और वह उस बन्धन को तथा बन्धन के कारण आदि को जानता हुआ भी उस 
बन्धन से तब तक मुक्त नहीं हो सकता जब तक बह उससे छूटने का प्रयत्न नहीं करेगा । इसौ प्रकार 
यह रागी आत्मा कर्मों के प्रकृति स्थिति, अनुभाग आदि भेदों को ज्ञानते हुए भी जब तक तप आदि 
करके इन कर्मा की निजरा न करेगा, तब तक इनसे मुक्त नहीं हो सकता। क्योंकि वह मिध्याटष्टि 
रागट्रेघादि-परिणति को नहीं स्थागता है । परन्तु जब वह रागद्वेषादिभावों से रहित होता है, तब 
अनन्तज्ञानादिगुणस्वरूप परमात्मस्तमाव में स्थित होता हुआ सब कर्तों से मुक्त हो जाता है। 

भ्री देबसेनाचाय “आराधनासार” में लिखते हैं कि-- 


१५५ निजानन्दीयटी कासहितः । [ मोक्त 


उद्सिते मनीगेदे नष्टे निःरेंपकरणलव्यापारे । 
विस्फूरिते स्वसद्भधावे आत्मा परमात्मा भवति ॥ ८५ ॥ 
अर्थ--- मनरूपी घर को उजाड़ देने पर तथा इन्द्रियो के सब व्यापारों के नष्ट करे 
देने पर जब आत्मा अपने स्वरुप में तन्‍्मय होजाता है. तब बह परमास्सा द्वोजाता है | 
तथा च-- तत्नेव 
जपास्यात्मानमेवात्मा जायेते परमो3थवा । 
मथिलात्मानमात्मैव जायतेस्नियेथा तरुस ॥ 
अर्थ... जिस प्रकार वृक्षों की आपस की रगड़ से अग्नि उत्पन्न दोजाती है उसी प्रकार 
आत्मा के ही ध्यान से आत्मा परमात्मा बन जाता है। 
आगे इसी भाव को पुष्ट करते हैं- 


जह बंधे चिंतंतो बंधशबद्धो ण॒ पावइ विमोक्खं । 
तह बंधे चितंतो जीवो वि स पाव॒इ विमोकर्ल ॥ २६१ 


न प्राप्नोति पिमोक्ष भा पद्ों बन्धस्य चिन्तनात्‌ । 
एवमात्माषि नाप्नोति बड़ो बन्‍्धस्य चिन्तनांत्‌ ॥ २९१ ॥। 


भाषाथ-- जिस प्रकार कारागर में पढ़ा हुआ मनुष्य बन्धन से मुक्त हाने के विचारमात्र 
से बन्धन से मुक्त नहीं हो सकता उसी ग्रकार यह संसारी जब, निजबन्धन के विचारमात्र से 
मोक्ष का प्राप्त नही कर सकता | 

विशेषार्थ-- जैसे, कोई व्यक्ति रस्सी आदि से बधा हुऋ होने पर केक्‍ल ज्ञानमात्र से 
उस बन्धन से नहों छूट सकता है, उसी प्रकार यह ससारी जीच, प्रकृति, स्थिति आदि में फसा 
हुआ होने पर भी इनके चिस्तनमात्र से शुद्धात्मस्तरूप मोक्ष को प्राप्त नद्दी कर सकता है । तात्पय 
यह है कि सम्पूर्ण शुभ, अशुभ बाह्मद्रव्यों के आलम्धन से रहित चिदानन्दमय शुद्धात्मा का 
आलम्बनध्वरूप बीतराग, घमेध्यान और शुक्रध्यान से रहिन जीव, बन्व के चिन्तारूप 
सराग धमध्यानस्वरूप शुभोपयोग से स्वगोदि सुख के कारण पु्य-बन्ध का प्राप्त करता है, परम्तु 
मोक्ष को भ्राप्त नही करता है. । 


आगे मोक्ष का कारण बतलाते हैं-.. 
जह बंधे छित्तण य बंधणबरद्धो उ पावइट विमतोक्ख । 
तह बंधे छित्तण य जीवो संपावइ विभोक्ल ॥ २६२ ॥ 
बद्ो याति यथा मोक्ष बन्ध॑दित्वा च मानव; । 
जीव; प्राप्नोति मोक्ष वे वन्‍्धांदिदता तथेव च ॥ २९२ ॥ 


भाषार्थ-- जिस प्रकार बन्धन से बंधा हुआ व्यक्ति ब 
नि गा न्धन को काट कर ही बन्धन से! 
क्त होता है उसी प्रकार कर्म के बन्ध को छेद कर यह जीव मोक्ष प्राप्त करता है । 


अधिकार: ८ ) समयसारः । १५१ 

विशेषाय-- जैंसे बन्धन में पक्ष हुआ कोई पुराष, अपने पुरुषाथ का पिशेषज्ञान द्वारा 
बन्धन ( रस्सी, जजीर आदि ) को तोड़कर या काट कर बन्‍्चन से छुटकाशा पत्ता दे, वेसे ही 
जीब भी बीतराग, निर्विकल्प स्वसवेदनआ्ञानरूपी हथियार से रूमबन्धलों को काटकर शुद्धात्मस्वरूप 
फो आप्त कराने वाले मोक्ष को प्राप्त कर छेता है । 

खआागे झ्राचाय मोक्तमाग को बताते हैं-- 

बंधाणं च सहादं वियाणिओ अप्पणो सहाव॑ं च । 
बांधेसु जो विरजदि सो कम्मविमोक्खणं कुणशहे ॥ २६३ ॥ 
स्वमावमंयश्रिदों ज्ञात्वा कि 2082३ निश्रयात्‌ | 
बिरज्यते व बन्‍्येधु | करोति सः ॥ २९३ ॥ 

भाषाथ-- जो पुरुष बन्ध तथा आत्मा का स्वभाव आनकर बन्धों स्रे विश्कत होता है 
बह पुरुष कर्मों से मुक्त हो जाता है । 

विशेशथ-- मिथ्यात्व रागद्वेषादिभाव बन्धों के स्वभात् को जानकर त्यागने 
योग्य और ग्रहण करने योग्य तत्वों के विषय में जो विपरीलभाव है वह मिथ्यात्व का स्वभाव 
कहा गया हें तथा रागादिको का स्वमाव पचेन्द्रियों के विषयों में इृष्ट और अनिष्ट परिणाम 
है अथात्‌ यह भात्र कि, इृष्ट विषय महण करने व अनिष्ट विषय स्यागने योग्य है तथा 
अनन्त झ्ञानद्शन सुख आदि गुणमय शुद्ध आत्मा के स्वभाव को जानकर अथोत्‌ कमंयन्ध 
और कमे रहित आत्मा का यथार्थ अनुभव करके जो विवेकी भठ्य जीव निर्षिकल्प 
समाधि के बल से इष्ट-अनिष्ट बुद्धि करता है, बह कर्मों से आत्मा को क्रिमुक्त करता है । 

थआगे आत्मा ओर बन्ध के प्रथक्‌ करने का उफय बलाते हैं-- 


जीबो बंधो य तहा द्विज्जन्ति सलक्खणेहिं शियएहि। 
५ण्णाच्छेदणएण उ छिण्णा णांखत्तमावण्णा ७ २६४ ॥ 
जीवबन्धो दि छिद ते स्वस्वलक्षणतः स्फूटम । 
दिन्‍नी नानात्वमापननी घीछेदकेन सबेतः ॥ २९४ ॥ 
भाषाथ-- जीव और बन्ध इन दोनों को अपने २ लक्षणों द्वारा बुद्धिरपी छेनी से इस 
प्रकार काटना चाहिए कि जिस से ये अनेकत्त् को प्राफ्द्ाकर प्थक्‌ प्थक हो जाय॑ । 
विशेषार्थ-- यह जीव तथा कर्मंम्ध दोनों दी अपने २ लक्षणों फो स्खते हैं, इस 
कारण भेदबिज्ञानरूपी छेनी से दी ये पृथक « किये जा सकते हैं। अतः ज्ञानी का कर्ंच्य है, कि 


भ्रेदबिज्ञानरूपी पेनी छेनी द्वारा आत्मा ओर कर्म को भिन्न २करके स्वात्मस्वरूप में ल्ीनःदोता हुआ 
मोक्त की प्राप्ति करे । 


इसी विषय को भ्रीमद्रतचन्द्राचार्य ने निम्न प्रकार से कलश में स्कुट किग्रा है-- 
प्रझाब्छेत्नी शितेयं कथमपि निपुणेः पातिता सावधानेः । 
सह्ष्मे 5न्तः सन्धिबन्धे निपतति रमसादात्मकर्मोमरयस्य ॥ 


१५२ निजानन्दीयटीकासहितः । [ मोक्ष 


आत्मानं मग्नमन्तः स्थिरविशद्लसद्धाप्ति चैतन्यपूरे । 
बन्ध॑ चाझ्ानमाे नियमितममितः कुबती मिन्नमिन्नो ॥ 
अर्थ-- आत्मा और कर्म्न्ध के प्रथक्‌ २ करने को यद बुद्धिरुपी छेनी ( भेदविज्ञान ) 
अति तीक्तण है। जो चतुर ( ह्वानी ) पुरुष हैं. वे सावधानतया आत्मा ओऔर कम इन दोनों के सूच्षम 
सन्धिस्थल में यत्नपूर्वक इसको इस प्रकार पटकते हैं कि यह वहां गिर कर शीघ्र ही आत्मा 


कर्म को प्रथक २ कर देती है । तथा आत्मा को निजस्वरूप में स्थिर करके देदीप्यमान, ज्योतिमंय, 
चैतन्यप्रवाह में मग्न कर देती है। तथा बन्ध को आत्मा से पृथक कर अज्ञानभाव में फेंक देती 


है। श्रथौत्‌ भात्मा को मोक्ष मे पहुँचा देती है । 
आत्मा और कम को प्रथक्‌ करके क्या करना चाहिये ? इसके उत्तररूप गाथा कहते है-- 


जीवो बंधो य तहा दिज्जंति सलख्खणेहिं णियणहिं । 
बंधों ठेणवव्त्रों सुद्धो अप्पा य घेत्तव्वो ॥ २६५ ॥ 


आत्मबन्धों द्वि मिद्य ते सस्वलक्षणतों धरुवम्‌ । 
श॒द्भात्मैब गृहीतव्यों बन्धक्छेत्तव्य एव च ॥ २९५ ॥ 
भाषाथ-- जीव और बन्ध इन दोलो को इस प्रकार अपने २ लक्षणों से भिन्‍न २ किया 
जाय, कि बन्ध तो प्रथक कर दिया जाय और आत्मा को ग्रह किया जाय। 
विशेषार्थ-- यह जीब तथा कमंबन्ध दोनो अपने २ भिन्‍न २ लक्षणों द्वारा छिदकर प्रथक्‌ २ 
होजाते हैं, इसलिए आचाय कहते हैं कि विशुद्धज्ञानदशन स्वभाव वाले परमात्मतत्त का यथार्थ 
श्रद्धान, ज्ञान और आचरणुरूप जो रत्लत्रयमय भेदविज्ञानरूपी छुरी हे उससे मिश्यात्व च 
रागट्ंपघादिभावरूप बन्ध को शुद्धात्मा की निकटता से दूर करदेना चाहिए ओर शुद्ध आत्मा को 
बीतराग सहज परसानन्दमय लक्षण रखने वाले सुररूप समतारसमयभाव से प्रहण करना चाहिए। 


आगे आत्मा और कम के प्रथककरण का प्रयोजन बताते हैं-- 
कह सो घिप्पड अप्पा पण्णाए सो उ घिप्पए अप्पा । 
जह पण्णाइ विहत्तो तह पणणा एबं घित्तव्वो ॥ २६६ 0 
कर्थ स गृह्मयते जीव:  प्रज्ञया स तु गृद्यते | 


प्रश्येव गृहीतव्यों विभक्तः प्रज्ञया खलु ॥ २९६ ॥ 


५ आ/पार्थ-- शिष्य पूछता है कि वह शुद्धात्मा किप्त प्रकार प्रहण किया जा सकता है ? 
आचाय उत्तर देते हैं कि-- यह शुद्धात्मा भेदविज्ञानरूपी मेधा से ग्रहण किया जाता है । जिस 
प्रकार पहले प्रज्ञा से प्रथक्‌ किया था उसी प्रकार प्रज्ञा से हो प्रहणा करना चाहिए । 


विशेषाथ-- बह आत्मा रूप, रस, गन्धादि से रहित होने के कारण इन्द्रियो का बिषस 
नहीं है इसलिए उसे प्रज्ञा अथोत्‌ आत्मश्,न द्वारा ही प्राप्त किया जा सकता है | अर्थात जिस 
आत्माभिमुखी प्रज्ञा द्वारा आत्मा और कर्म को प्रथकू २ किया था उसी स्वानुभूतिजनित प्रज्ञा 
द्वारा आत्मा को अपहरण करना चाहिए । 


अधिकारः ८ ] समयसारः । १४५३ 
श्री पद्मनन्दि आचार्य कहते हैं कि-- 
त्याज्या सर्वा चिन्सेति बुद्धिराविष्करोति तत्तस्वम | 
आन्द्रोदयायते यच्चेतन्यमदोदघी ऋटिति ॥ 
अर्थ--- सब प्रकार की चिन्ता त्यागने योग्य है, जिस समय ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है 


उस समय बह बुद्धि उस तत्व को प्रगट करती है कि जो तत्व चैतन्यरूपी प्रबक्ष समुद्र में शीघ्र 
दी चन्द्रमा के समान आचरण करता है।.( पद्मनन्दि पत्चविंशतिका ) 


प्रज्ञा से आत्मा किस प्रकार प्रहण किया जाता है, आगे यह बताते हैँ--- 


पण्णाए घित्तव्वों जो चेदा सो अह तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज़्क परेत्ति शायठवा ॥ २६७ ॥ 


प्रज्ञया तु गृद्दीवव्यः सो5हं चेतयिता भू वम्‌ । 
बातव्याः शेषभमावा वे ते च मम परा इति ॥ २९७ ॥ 
भाषाथ-- जो चैतन्यस्वरूप आत्मा है निश्चय से वह में हूं, इस प्रकार प्रशा से भहण 
करने योग्य हे और शेष जो भाव हैं वे मुझ से पर हैं, इस प्रकार आत्मा को ग्रहण करना चाहिए। 
. विशेषार्थ - शुद्धात्मस्वरूप का अवज्म्बन करने वाली ज़िस भ्रज्ञा से चैतन्यस्वरूप 
आत्मा का भिन्न किया था वह आत्मस्वरूप में ही हूँ, अन्य पुद्गलरूप कर्म व विभावरूप रागादि- 
भाव हैं, वे सब जड़ात्मक होने के कारण निश्चय दी मेरे से अत्यन्त भिन्न हैं। अतः मैं अपने ही 
द्वारा अपने ही लिए अपने से ही अपने में अपने को दी प्रहण करता हूँ | आत्मा का गुण तथा 
किया एक चेतनमात्र ही है इसलिए मैं एकमात्र साक्षी अथांत ज्ञाता, द्रष्टा हूं। 
यहां भी अमृतचन्द्राचाय लिखते है कि-- 
भित्वा स्वमपि स्वलक्षणबलादमेसुं न यच्छक्यते | 
चिन्पुद्रांकिवनिविभागमदिमा शुद्धृश्वि देवास्म्यहम्‌ । 
मिदन्ते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा गुणा वा यदि | 
भिद्व तां न मिदास्ति काचन विभी भावे विशुद्धे चिति ॥ रु 
भाषार्थ-- जिस झह्लानी को स्वात्मानुभव द्वोता है वह एक रूप अभेद निज आत्मा को 
उसके शुद्ध छच्षण को प्रदण कर अनुभव करता है । उसके अनुभव में द्रव्यकर्म, भावकर्म 
व नोकम से तो भिन्‍नता दीखती ही है । इसके अतिरिक्त जितने विकल्प आत्मा के सम्वन्ध में 
व्यवद्यार में बचन द्वारा कहे जाते हैं कि यह प्रत्येक स्वभाव व प्रत्येक गुण वाला है ऐसे विकल्प 
भी नहीं उठते हैं। शुद्ध ज्ञान चेतमारूप ही स्वानुभव द्वोता है। 
इसी विषय को फिर पुष्ट करते हैं--- 


पण्णाएं घित्तव्वो जो दट्टा सो अहं तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्क परेति णायव्वा ॥ २६८ ॥ 


१४४ निजानन्वीबरदी कासहितः । [ ओज 


पणणाए घित्तव्वो जो णादा सो अहं तु णिक्षयदों । 
ऋवसेसा जे भावा ते मज्क परेत्ति शायव्वा ॥ २६६ ॥ 


प्रत्ञया व गृहीतव्यों द्रश सो5हश्व निश्र याद ! 
ज्वातव्याइ्शेषमावाश्च ते च मम परा इति ॥ २९८ ॥ 
प्रक्षया च्॒ गृह्दीतव्यो ज्ञाता सो5हआ निश्र यात्‌ । 
ज्ञायव्याइशेषभावाश्व ते च मम परा इति ॥ २५९ ॥ 
भाषाथ-- जो देखने बाला भदविज्ञान के द्वारा ग्रहण करने योग्य है वह निश्चय 
से में ही हूं ऐसा जानना योग्य है । मेरे से अतिरिक्त शेष लितने भाव हैं वे सब मुझ से पर है, 
ऐसा जानना उचित है । तथा जा कोई जानने बाला भेदबिज्ञान के ढ्वारा ऋहण करने योग्य है वह 
निश्चय से मैं ही हूँ, मेरे से श्रतिरिक्त शेष जितने भाव है वे मुझ से पर हैं, ऐसा जानना चाहिए । 
विशेषार्थ-- अभिप्राय यह है कि, प्रथम तो सामान्य चेतना का अनुभव कराया। 
आत्मा को प्रज्ञा के द्वारा अहण करना जो प्ले कहा था, वह चेतना का अनुभव करना ही 
प्रदण करना है, अन्य वस्तु का ग्रहण करना नही है। झथोन्‌ कतो कम, करण आदि छ. कारकों 
को भेदरूप कह कर निश्चयनय से छः कारकों का निषेध किया । जो सामान्य चेतन है बह 
झ।तदशेनस्वरूप दी है | इसलिए ज्ञाता द्रष्टरूप आत्मानुभूति कराई । 
श्री अम्ृतचन्द्राचाय इसी अथ को कलश द्वारा स्पष्ट करते है-- 
अद्वतापि हि चेतना जगति चेद्रग्वश््रिप स्थजे 
सत्सामान्यविशेषरूपविरहास्सस्तित्वमेव स्यजेत्‌ | 
तक्त्यागे जड़ता चितोपि भवति व्याप्यो बिना व्यापका- 
दात्माचांतमुपैति तेन नियत झज्ञप्तिरुपास्ति चित्‌ ॥ 
एकश्रितश्रिन्मय एवं भावों भावा परे ये किल ते परेषाम्‌ । 


ग्राह्मस्ततश्रिन्मय एवं भावों भावा परे सबंत एवं हेया: ॥ 

अथ-- यद्यपि निश्चय से चेतना अद्वेतरूप ही है तथापि अपने दर्शनज्ञानरूप को नही 
त्यागती है। यदि वह अपने दर्शनज्ञानरूप का त्याग कर दे, तो अपने सामान्य और विशेषरूप 
क्री त्याग करने से बह चेतना अपने श्रस्तित्व को भी त्याग देजे । पुनः अस्तित्व छोड देने से 
बह चेतना भी जडरूप हो जावे तथा व्याप्य बिना व्याप्रक के नही रह सकता इस से चेतना के 
बिना भ्रात्मा का भी शत होजाबे सो ऐसा हो नहीं सकवा। श्रत: वह चेतना दर्शनज्ञानरूप है, 
अत यात्मा का एक चतन्यमात्रभाव ही है। उसके सिवाय सब ही अन्यभाव निश्चय से परद्रव्यो 
है ब । हक नेतन्यमात्रभाव ही अरहृण करने चाहिए और उनके श्रृतिरिक्त अन्य संब भाव स्यागने 

योग्य 


! यहा ऐसा जानना चाहे? कि मेरे चिद्रानन्दमय एक चैतन्यभाव के सिवाय शेष 
सभी ( रागहेबादि ) विभाज परिणाम, पर हैं । $ 


अब इसी उपदेश की गाया कहते हैं... 
को णास 38वीं वृहो णाऊं सब्बे पराइए भावे । 
मज्कसिखंति य वयणं जाणंतो अप्पयं सुद्ध ॥ ३०० ॥ 


अधिकार: ८ समयसारः | ११५ 


आत्मान॑ विमलं झात्मा ज्ञात्वा सर्वान्‌ परांस्तथा । 
वचन कथयेदत्र ममेदमिति को चुघः ॥ ३०० ॥ 
भाषाथ--- आत्मा को अनुभव करता हुआ तथा रागादिमाथों को कर्मों के उदय से 
उत्पन्न जानकर कौन ऐसा बुद्धिमान प्राणी होगा जो यह वचन कहे, कि ये परमाष मेरे हैं। अथोत 
जानी पण्डित तो कभी भी ऐसा नहीं कद सकता, क्योंकि बह तो अपनी आत्मा को शुद्ध मानता है। 


बिशेषाथ-- जो पुरुष आत्मा और परके लक्षणों दाग भेदविज्ञानी होगया है. वह पुरुष 
निश्चितरूप से एकचेतन्यमात्र को अपना भाव जानता है | शेष सभी, भावो को परके मानता है। 
इस प्रकार वह भेदविज्ञान द्वारा झ्रात्मा और पर को प्रुथक कर पर से उदासीन होता हुआ आत्मा 
में लीन होकर कर्मों से मुक्ति पा लेता है। है 


इसी कथन को दृष्टान्त पूर्वक गाथा में कहते हैं-- 
थेयाई अवराहे जो कुब्वह सो उ संकिदो भमई। 
मा बज्केज्जं केणवि चोरोत्ति जणहि वियरंती ॥ ३०१॥ 
जो ण॒ कुणइ अवरोहे सो शिस्संको हु जणए भमदि । 
ण॒वि तस्स वज्मिदुं जे चिंता उप्पजदि कयाइ ॥ ३०२ ॥ 
एवं हि सांवराहो वज्कामि अहं तु संकिदों चेया । 


जइ पुण णिरवराहो शिस्लंकोहं ण्‌ वक्‍कामि ॥ ३०३ ॥ 
स्वेयादीनपराधान्यः करोति स च शंक्षितः | . 
केनाप्यहं च मा बध्ये तस्करो विचरन्भ्ृवि न्यूवि ॥ ३०१॥ 
न करोत्यपराधान्यों निःशंकों अमतीह सः 
बद्धूँ चिन्ता न तस्यादो भीतिनत्पिधते क्‍्वचिंत्‌ ॥ ३०२ ॥ 
सापराधो भवेद्धीतों बद्धो >हमस्मि सबंदा। 
पुननिरपराधों यो निःशंकी याति स प्रव्म ॥ २०३ ॥ 
भाषाथ-- जो पुरुष चोरी आदि अपराध करता है वह शका युक्त होकर प्रृथ्वी पर 
घूमता है और मन मे सोचता है हि में किप्ती से मारा न जाओँ अबवरा पकड़ा न जाऊँ। 
किन्तु जो पुरुष अपराध रदित होता है बह स्ंत्र शंका रहित होकर घृम्त। हे उसको न तो बंधने 
की चिन्ता है ओर अन्य किसी प्रकार का भय ही । इसीलिए ज्ञानीं विचारता है कि यदि में 
अपराधी हू तो बन्धन में पडू गा या मार। जाऊँगा और यदि निरपराध हूँ तो मैं निःशंक और 
निर्भय हु श्रतः न बन्धन में पहूगा और न मारा जाऊँगा | 
विशेषारथ-- जो मनुष्य, परस्त्री गमन चोरी आदि अपराध करता है, तो उसके मन में 
निरन्तर यद्द शक्का बनी रहती हे. कि जब में जनता में आडँगा या इधर उधर धूमंगा, तो 
चोरी आदि के अपराध के कारण किसी पुलिस के आदमी से पकड़ा मन जाएँ या मारा न जाईँ। 
परन्तु जो व्यक्ति चोरी, परस्ती गसन आदि अपराध नहीं करता है बह अजनसमूह के बोण में 


१४६ निजानन्दीयटीकासहितः । [ मो 
निःशंक एवं निडर होकर घूमता है। ऐसे निरपराधी पुरुष के मन में कभी भी पकड़े जाने भादि 
की चिन्ता ही उत्पन्न न होगी । 


इसी श्रकार जो मतुष्य, रागद्ेषादि परद्रन्य को हण करता है या स्वीकार करता हे 
वह अपनी आत्मा में स्थित भाव से पतित है, अपराधी है। बही अपराधी चेतनस्वरूप आत्मा 
बिचारता है कि में श्ञानावरणादि कर्मों से बंधेंगा । इसीलिए शंकायुक्त द्वीता दे और इस कमंबन्ध 
से भयभीत होकर अपने को प्रायश्वित व प्रतिकमणरूप दण्ड देता है । किन्तु जो शणग, इंष आदि 
भावों ( अपराधों ) से दूर हे वह निरपराधी है। अ्रतण्य उसके चित्त मे यह दृढ़ता रहती है कि 
मैं कर्मों से कदापि नहीं ब्घूंगा तथा यह सदा निःशंक ओर निर्भाक रहता हे । यह बाह्य प्रतिकमण 
भादि दंडो के बिना ग्रहण किये भी अनन्तज्ञान दशेन, सुखर्बीयोद्रिप निर्दोष परमात्मा को 
भावना से ही शुद्ध होता है । 


श्री अमृतचन्द्राचार्य कलश में कहते हैं कि-- 
परद्रव्यग्रदं कुवन्‌ वध्यते सापराधवान्‌ ! 
वध्येतानपराधेन सद्रव्ये संबृतों मुनिः ॥ 


अर्थ-- परद्रव्य को प्रहण करने बाला ही अपराधी होता है ओर वही बन्धन में पडता 
है। तथा जो स्वद्रव्य से ही सन्‍्तुष्ट है बह परद्रव्य को प्रहण नही करता, वे ही यतोश्वर अपराध 
रहित द्वोने से नहीं बंधते | 


अपराध किसे कद्ते हैं ? श्रब यह बताते हैं-- 
संसिद्धिराधसिद्ध साधियमाराधियं च एयटर । 
अवगयराधो जो खलु चेया सो होइ अवराधो ॥ ३०४ ॥ 


जो पुण निरवराधो चेया णिस्संकिओ उ सो होइ । 
आराहणए खिच्च॑ वट्टेह अहं ति जाणंतो ॥ ३०५ ॥ 
संसिद्धिः सिद्धिराधी च साधितमाराधितं समम्‌ । 
यस्यापगतो राघः स निः शंकी भवेत्सदा ॥ ३०४ ॥ 
पुनर्निरपराधों यो निःश्ंकी याति चेत नः । 
नित्यं राधनयादञ्च॒स जानभ्निति वर्तते ॥ ३०५ ॥ 


भाषारथ-- ससिद्धि, सिद्धि, राध, साधित और झाराधित ये शब्द समान ध्थ बाले हैं। 
अथोत्‌ ये सब शब्द निर्वकल्प समाधिवाचक हैं। इसलिए जो आत्मा, राध अयांत्‌ समाधि से 
रहित दे वह अपराधी हे ओर जो अपराधी नहीं दे अथोत्‌ शुद्धात्मा मे निरत है बह शंका रहित 
है तथा अपने को शुद्धात्म-निरत जानता हुआ रद्दता है व निःशकित ह्वोता है । 


विशेषार्थ-- सबंदा रहने वाले मिथ्यात्व व विषय कपायादि विभावपरिणामों से रहित 
निर्विकल्प समाधि में स्थित शुद्धात्मानुमूति करने को गध कहते है| ससिद्धि / सिद्धि साधित और 
आराधित ये सब इसी ( राघ ) के पयोयवाचक अथान नाम हैं | 


आधिकारः ८ ] समयसारः | १५७५ 


इसलिए जो आत्मा निश्चय से शुद्धात्मा की आराधना को नष्ट करने वाला है. अर्थात्‌ 
रागंदषादि विभाव परिशाों का कत्तो है वही अपराधी होता है । और जो इससे विपरीत- मन 
बचन, काय की गुप्तिरूप समाधि में संलम है बह निरपराधी है। ' 

भी अमृतचन्द्रचाय लिखते हैं कि-- 

अनवरतमनंतैबध्यते सापराधः स्पृशति निरपराधों बन्धन जातु नेव । 


नियतमयमशणुद्ध स्व॑ भजन सापराधो भवति निरपराघः साधुः शुद्धात्मसेवी ॥ 
( कलश ) 
अर्थ-- जो आत्मा अपराधी दे बह निरन्तर श्रनन्त पुदूगलपरमागुरूप कर्मों से बंधता 
है ओर जो निरपराधी है वह बन्धन का स्पश तक नहीं करता है। जो सापराध अधोत्‌ अपनी 
३8 हल है वह श्रज्ञानी है, अशुद्ध है और जो मुनि अपनी आत्मा मे ज्ञीन है वह ह्वानी 
शुद्ध 
अब आधचाय निश्चयप्रतिक्रमण का वर्णन करते है- 
पडिकमणं पडिसरणं पडिहारो धारणा णियत्ती य । 
णिदा गरहा सोही अट्ट विहो होइ विसकुंभओ ॥ ३०६ ॥ 
अप्पडिकसणमप्पडिसरणं अप्पडिहारों अधारणा देव । 
अणियत्ती य अणिंदा गरहा सोही अमकंभओ ॥ ३०७ ॥ 
प्रतिकरम निवृत्तिश्व प्रेरणं धारणा शुचिः | 
विषकुम्मो उश्घा शक्तो गा निन्‍दा निवारणम्‌ ॥ ३०६ ॥ 
विषकुम्भाद्‌ विरुद्धन्तु सुधाइम्म॑ विदृवंधा: | 
तदग्रतिक्रमादीनां भेदेन कथित बुधें! ॥ ३०७ ॥ 
भाषाध-- प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिद्दार धारणा, निवृत्ति, निन्‍्दा, गहों और शुद्धि 
यह आठ प्रकार का बिपकुम्भ है । ओर अरप्रतिकमण, अपरतिसरण, अपरिहार, अधारणा, अनिवृत्ति 
अनिन्‍्दा अगदहो ओर शुद्धि न करना यह अमृत का घड़ा है। 
बविशेषाथं-- पूव॑कृत दोषों के निराकरण को प्रतिक्रमण कहते हैं । सम्यक्त्व आदि गुणों 
से प्रेरणा करने को प्रतिसरण कहते है। नमोकार श्रादि मन्त्रों के तथा श्रन्य प्रतिमा आदि बाह्य 
द्रण्यो के द्वारा चित्त को स्थिर करने का नाम धारणा हे। पचेन्द्रिय विषय के भोगो से मन को 
रोकना, निवृत्ति है । अपनी आत्मा को साक्षी करके स्वक्रीय दोषो को प्रगट करके उनकी निन्‍्दा 
करना निन्‍्दा है। गुरु के समक्ष अपने दोषों को प्रगट करना औ्रौर उनपर लज्जित हाना गह्टं है। 
दोष होने पर उसका पभ्रायश्वित्त लेकर शुद्ध होने को शुद्धि कहते हैं। इस प्रकार यह आठ भेदरूप 
शुभोपयोग है। अशुभोपयोग की अपेक्षा से इस को अस्त कुम्म कहते हैं । किन्तु समयसार 
में भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय निमश्चयनय की दृष्टि से कथन करते हैं इसलिए यह व्यावहारिक 
अमृतकुम्भ भी निश्चय चारित्र की अपेक्षा से तो विषकुम्भ ही है । क्योकि व्यवद्वार 
प्रतिक्रमण आदि मे रागद्वेष मोहादि का प्रतिभास है इसलिए निश्चय चारित्र की अवस्था 
में इसको भी विषकुस्भ ही सममला चाहिए । सापराध आत्मा तो अपने आत्मा को 


श्ष्ट निजानन्दीसटीकशसदईितः । [ स्ोक 


नियम से अशुद्ध ही रखता है और जो निरफराथ दे वह शुद्ध आत्मा का सेवन कस्ता है। इसलिए 
उसकी आ्मातो शुद्ध ही है। ऋलः प्रतिक्म आदि से उसे आत्मा को शुरू करने की 
झावश्यकता दी नहीं है । 


यहां शिष्य ने प्रश्न किया, कि दे भगवन । शुद्धात्म की आराधना के परिश्रम से क्‍या 
लाभ है ? क्योकि यद आत्मा प्रतिक्रमण आदि के अनुष्ठानों से ही अपराध रहित होजाता हे। 
इसी प्रश्य का आचाय समाधान करते हैं-- कि, 


यहां अपनी प्रसिद्धि, पूजा, लाभ आदि का भी संकेत सा प्रतीत होता द्दे रे तथा 
यह ध्यवह्दार घम परद्रव्य के आश्रित होने से विभावरूप भी है । इसलिए बीतराग निविकल्प 
समाधि में स्थित पुरुष के लिए यह विपक्रुम्भ के समान ही है । क्योंकि उस अवस्था में इस आत्मा 
के निश्चय ;रतिक्रमशात्मक भाव होते हैं। उसके लिए थे ही शुद्धात्मिकभाव अमृतकुम्भ के समान 
हैं। इसीलिए आचार्य कहते हैं कि--.. विषकुम्भ से विरुद्ध अथोत्‌ अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, 
अपरिद्ार, अधारणा आदि ही शअम्रतकुम्म है । 


अश्िप्राय यह है कि अप्रतिक्रमश दो प्रकार का है। ९-- अज्ञानी जनो का २-- ज्ञानियो 
का | अज्ञासियों का अग्रतिकमणश जिषयभोग श्रादि पापरूप परिशमन होने से विपकुम्भ है। उस 
विषकुम्भ की अपेक्षा प्रतिकमण आदि व्यवह्ाररूप सरागचारित्र अमृतकुम्भ ६ और निश्चयनय से 
अथोत शुद्धात्मानुभूति में स्थित मुनीखरों के लिए यही प्रतिक्रमण आदि व्यवद्दार, चारित्ररूप 
अमृतकुम्भ भी विष के समान है, अथोत्‌ हे है । 


श्री अमृतचन्द्राचायं इसी बिषय को निम्न प्रकार स्पष्ट करते हैं--- 


यंत्र ्तिक्रमणमेव विषत्रणीत तत्राअतिक्रमशमेद सुधा कुतः स्यात्‌ 
तत्कि प्रमाथति जनः भ्रपतलवो 5ध! कि नोध्वमूर्ध्यमधिरोहति निष्प्रमादः ॥ 
( कलश ) 
अर्थ-- आचाय कहते हैं कि जहां प्रतिक्रमण अथांत्‌ पापो के प्रायश्रित्त आदि को ही 
विष कट्दा है वहां “अप्रतिक्रमण” अ्रथोत्‌ पाप श्रादि अस्त केसे हो सकते हैं । इसज्षिए प्रमाद- 


रूपीगत में पड़कर यह मनुष्य श्रधोगति का क्यों प्राप्त द्वोता दे? प्रमादरदित हाकर अपनी 
शात्मोन्नति क्‍यों नहीं करता ! 


सारांश यह है कि पहले तो पाप को छुड़ाने का आचाय ने उपदेश दिया और पापों से 
झूटने के लिए प्रतिक्रमणादि का विधान किया | तत्पश्ात्‌ परमसमाधि मे लीम होने का डपदेश 
देकर प्रतिक्मण आदि को भी बिषवत हेय बताया । महाभारत में भी लिखा है कि-- 


त्यज धर्मधमंज्च उमे सत्यानते त्यज्ञ । 
उम्े सत्यानते त्यक्ता येन त्यजसि तत्त्यज ॥ 


अरथ- दृह्स्पत ने कच से कहा है. कि घ्म और अधर्म छोड, सत्य और असत्य 
दोनों को छोड। तथा सत्य और असत्य दोनो को छोडकर जिस ( भाव ) से इनको छोड़ता है 
उस को भी छोड़ दे। श्रथोत्‌ निर्विकल्प अवस्था ही उपादेय है । 


अब्कार: ८ ] ... सयवतारः १४6 


मोक्षतत्व 


यह मोक्षतत्व भी भाषसोक्त व इव्यमोत्ष के मेद से दो प्रकार का है | 


९-- आावस्येश-- 
सर्केल्ट्विशुद्धिबोपमती ऋत्स्नक्मलयहेतुः । 
शेय! स मावमोक्ः कर्मक्षयजा विशुद्धिथ च स्पात्‌ ॥ 
छाथोत्‌ सब कर्मों के क्षय ( लाश ) को करने बाली स्वयं कर्म विताश से होने वाली 
सम्यग्लानविशिष्ट-अनन्तश्ञानस्वरूप आत्मा की परमोच्यविशुद्धि-पुणे निर्मक्षता को 'भावमोत्ञा 
जानना चाहिए। भावमोज्ष दो प्रकार का है (९) अपरभावमोत्त और परसावमोक्त । 

(१ ) अपरभावमोक्ष-- ज्ञानावरण दशेनावरण, मोहनीय और अन्‍न्तराय इन चार 
घातियाकर्मों के क्षय से तेरहवें और चौदहयें गुणस्थानवर्ती संयोगकेवली और 
भ्रयोगकेबली, जिन की आत्मा में जो विशुद्धि, निमलता होती है उसे अपरभाव- 
मोक्ष कहते हैं। और यही विशुद्धि सम्पूर्श कर्मों के क्षय में कारण द्वोती दे । 

(२ ) परभावमोक्ष-- अधातिया, बेदनीय, आजुःकर्म, नाम और गोत्र इन चार कर्मों 
के भी नाश हो जाने पर आत्मा में जो सर्वोच्च विशुद्धि, पूरे निमंलता, सिद्ध- 
श्रवस्था प्राप्त होदी है उसे परभाषमोक्ष कइते हैं | 

२-- द्रब्यमोक्ष-- 

प्रमसमाधिबलादिह बोधावरणानि सकलकर्मारि । 
चिदेशेभ्योभिनना भवन्ति स द्न्पमोक्ष इह भीजः ॥ 
€ आप परीक्षा ऋारिका २१६ ) 
अथोत्‌ उन्क्ृष्ट समाधि-शुक्रध्यान के चक्ष से क्ञानाबरण आदि समस्तकर्मों का आत्मा 
से स्वधा प्रथंक होना 'द्रव्यमोक्ष' कद्दा गया है। 
दृब्यमोत्ष के भी दो भेद हैं-- (१) अपरद््यमोत् और (२) परद्न्‍्बभोत्त। शामांपरण 
आदि चार घातिया कर्मों का आत्मा से छूटना अपरद्रज्यमोक्त है और थायिया तथा अधातिया 
शाठो ही कर्मों का आत्मा से अलग होना परद्रज्यमोक्त है। यह दोनो ही मकार का मोक्ष, उत्कृष्ट 
समाधि शुक्ध्यान से प्राप्त होता है। ( अध्यात्मफमलमातंण्ड धरू० १०३ ) 

श्री विद्यानन्द स्वामी लिखते हैं कि--- 

« स्वात्मलाभस्ततो मोक्ष! ऋत्स्तकमश्षयान्मतः । 
निजेरासम्बराम्यां नुः सर्वेसद्धादिनामिद ॥” 

अरथ- चंकि, कमपबतों का जग होता है, अतः समस्‍्तकर्मों का संबर और निजरा 

द्वारा ज्ञय होकर जीव ( पुरुष ) को जो अपने स्वरूप का लाभ होता है बह मोज् है । ऐसा सब 
आस्तिको ने माना है | 

अथोत्‌ आगामी आने वाले झौर सब्ित समस्त कर्मों का संबर और निजरा द्वारा 

समूल क्षय होने से स्वशुद्धात्म क्षाभ होने को मोक्ष कहते हैं। इस ब्रिषम में झात्मबादी आस्तिकों 
का मतेक्य है। केबल आत्मा ओर कमों के ध्यरूप में परस्पर बिमाद दे।” 


१६० निजानन्दीयटीकासहितः । [ मोक्ष 


तथा चन- 


४ निःशेषकर्म निर्मोक्षः स्वात्मलामो5मिधीयते । 
मोक्षो जीवस्य नाउमाबों न गुणाभावमात्रकम्‌ ॥! 
3 का ्‌ अिवक०.] होने ने 
अथोत ज्ञानावरणादि अष्टकर्मों का बन्ध उदय आदि का सवबथा सबदा के लिए नष्ट हो 
से जो स्वाभाविक शुद्धात्मप्राप्ति होती हैं उसे मोक्ष कइदरे हैं। अथोत्‌ रोगी के रोग दूर होने को 
स्वास्थ्य कहते हैं, न कि रोगी के नाश होने को। श्रतः दीपक के बुकने के समान निवोण को 
सानने वाले, माध्यमिक बौद्धो अथवा शूस्यवादी बोर के कथनानुसार जीव के सवंधा अभाव 
होजाने को मोक्त मह कह सकते । इसी प्रकार ब्रह्माप्रतवादियों के कथनानुमार अपनी आत्मा का 
नाम निशान न रहने को भी मोक्ष नहीं कह सकते | तथ, च-- नेयायिक वैशेषिकों के मतानुसार 
ज्ञान आदि गुणो का नाश होकर आत्मा के जडरूप अस्तित्व को भी मोक्ष नही कह सकते । 


मोक्ष का प्रकार 


“तत्र मिथ्यादशो बन्धः सम्यर्दष्ण्या निवतेते । 
कुचारित्रादिरत्येव प्रमादादगप्रमादतः ॥ 
कषायादकपायेण योगाच्चायोगतः क्रमात्‌ । 
तेन योगगुणान्युक्तेः पूर्व सिद्धा जिनस्थितिः ॥” 

( श्लोकवारत्तिक ) 

श्र्थ-- सिध्यादर्शन के निमित्त से हाने वाला बध तो सम्यग्वशैन के उत्पन्न होने से 

निवृत्त हो जाता है| श्रीर श्रभ्रत्याख्यानावर णु॒प्रत्याख्यानावरण से होने वाला बध इन्द्रिए-सयम- 
रूप ओर प्राणसयमरूप चारित्र से नष्ट हा जाता है.। तथा सज्वलन के तीत्र उदय से होने वाला 
बन्ध सातवें गुणस्थान की अ्प्रमत्त अवस्था मे दूर हा जाता हे । एवं सब्बलन कपाय के सनन्‍्द 
उदय से होने वाला बन्ध भी यथाख्यात चारित्र के होने से समाप्त होजाता है । अन्त मे योग से 
होने बाला बन्ध भी चोदहवें गुणस्थान की अयोग अवस्था से ध्वस्त कर दिया जाता है । इस 
प्रकार यह उत्तरोत्तर बन्धो का नाश करते हुए मोक्ष प्राप्त कर लेता है। 

नेयायिको ने भी कहा है कि-- 

* कारण विशेषों से उत्पन्न हुए तल्वज्ञान के द्वारा मिथ्याजश्ञान का क्षय होजाता है। 

मिथ्याज्ञान दो प्रकार का है-- 

(१) सहज (२ ) आाहाय । 

१-- महजसिध्याज्ञान-- जो स्वभाव से ही वनस्पति कीट, पतग, मूरं, तियश् 
आदि के स्वयमेव ही मिथ्या संस्कारवश उत्पन्न होता है, उसे सहजमिध्या-. 
ज्ञान कहते हैं। जैन परिभाषा में इसी को अग्रृह्दीत मिथ्यात्व कहते हैं । 

२-- भ्राह्यय॑मिथ्याज्ञान-- जो दूसरो के उपठेश से या स्वयं खोटे अ्रध्यवसाय से 
इच्छा पूर्वक विपरीत क' लिया जाता है । उसे आहायमिथ्याज्ञान कहते हैं। 
इसी को जैन परिभाषा से गृहीतमिध्यात्व कहते है। इस प्रकार इन दोनो सथ्या- 

ज्ञानों के नष्ट होने से रागठ्रेष आदि दोषों की निश्वत्ति हो जाने पर घ्मोधमोत्मक 
प्रवृत्तियों का अभाव हो जाता है । प्रवृत्तियों के अभाव होने से तज्वन्य-जन्सादि 
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भी नहीं होते । जन्मादि के अभाव से सांसारिक दुःख नष्ट हो जाते हैं। सच 
दुःखों के नाश को ही मोक्ष कहते हैं ।” 

नैयायिको की मुक्ति का वर्णन १० बलदेबप्रसाद जी उपाध्याय ने “भारतीयदशेन! में 
निम्नप्रकार से किया दै--- 

“सुत्नकार के शब्दों में दुः से अत्यन्त विमोज्ञ को 'अपबर्ग ” कद्दते हैं ( तदत्यन्तबिमो- 
क्षोडपवगेः १।६।२२ ) “अत्यन्त” का अभिम्राय है कि उपात्त जन्म का परिद्दार तथा अन्य जन्म 
का अनुत्पादन । ग्रहीत जन्म का नाश तो होना दी चाहिए, परन्तु भविष्य जन्म का न होना भी 
उतना ही आवश्यक है । इन दोनों की सिद्धि दोने पर आत्मा की दुःख से भ्रात्यन्तिकी निर्वत्त 
सम्पन्न होती है । जब तक वसनादि श्रात्मगुणो का उच्छेद सिद्ध नहीं होता, तब तक दुःख की 
श्रात्यन्तिकी निवृत्ति नहीं हो सकती । इसलिए मुक्ताबस्था में आत्मा के नबों विशेषगुणो, बुद्धि, 
सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, अधर्म तथा संस्कार का मूलोच्छेद होजाता है । धम तथा 
अधम के कारण हा सुख ओर दुःख की उत्पत्ति होती है। अतः ये दोनो संसाररूपी श्रासाद के 
स्तम्भरुप हैं। इन गुणो के उच्छेद होने से शरीरादि कार्यों का अभाव द्वोज्ञाता है | भोगायतन 
शरीर के अभाव मे इच्छा, हेषप्रयज्नादिकों के साथ आत्मा का सम्बन्ध कथमपि सिद्ध नहीं होता । 
अतः न्याय मुक्तावस्था मे आत्मा के विशेष गुणों कां अत्यन्ताभाव अगीकार करता है। मुक्त 
आत्मा के स्वरूप का सुन्दर परिचय न्यायमंजरी (प्रू० ७७ ) से दिया गया हे--- 

स्वरूपेकप्र तिष्ठानः परित्यक्तो 5खिलैगुणेः । 
ऊर्मिषट्कादिक रूप तदस्याहुमनीषिणः । 
संसारबन्धनाधीनदुःखक्लेशाद्दूपितम्‌ ॥ 

अथोत्‌ मुक्त दशा में आत्मा अपने विशुद्ध स्वरूप में प्रतिष्ठित और अखिल गुरों से 
विरहित रहत्म है। “ऊर्मि? का अथे क्रशविशेष है। भूख, प्यास, प्राण के, लोभ, मोदद, चित्त के, 
शीत, झातप, शरीर के; क्तशदायक होने से ऊमि कहे जाते हैं मुक्त अवस्था इन छ: ऊर्मियों के 
प्रभाव को पार कर लेता है ओर दुःखक्तशादि सांसारिक बन्धनों से बह विमुक्त द्ोजाता है। 

मुक्त आत्मा में सुख का भी अभाव रहता हे अतः मुक्तावस्था मे शआनन्दोपलब्धि नहीं 
होती । इस सिद्धान्त का सण्डन नैयायिको ने बढ़े आम्रद के साथ किया है। वेदान्तियो का सत 
इसके ठीक विपरीत पड़ता है | इसका खण्डन जयन्तभट्ट ने बड़े बिस्तार के साथ किया है 
( प्रृू० ५८-८९ ) उनके कथन का सारोंश यह है कि सुख के साथ राग का सम्बन्ध लगा हुआ 
है ओर यह राग बन्धन का साधन है। अतः मोक्ष को सुखात्मक मानने से बन्धन की निवृत्ति 
कथमपि हो नहीं सकती ? ' आनन्द ब्रह्म” आदि आनम्द-ब्ोधक वाक्यों का तात्पर्य दुःखापाय 
बोधन में द्वी है। ज्वर या शिरःपीडादि व्याधि दुःखो के निषृत्त हो जाने पर सुखी होने की 
कल्पना लोकण्यवद्ार में भी न्‍्याय्य मानी जाती है। उद्योतकर ने दो प्रकार का निः श्रेयस माना 
है-- (१) अपरनिः श्रेयल तथा (२) पर नि; भ्रेयस | तक्त्शान ही इन दोनो का कारण है। 
जीबन्मुक्ति को अपर निःश्रेयस कह सकते हैं, परनिः श्रेयस, विदेहमुक्ति है| वाचस्पति ने तात्पय 
टीका ( प्रृ० ८०-८१ ) में इन दोनो का अ्रन्तर विस्तार से विवेचन किया है। आत्मा के विषय में 
चार प्रतिपत्तियां हैं- श्रवण, मनन, ध्यान तथा साक्षात्कार । आन्वीक्षिकी का उपयोग संशयादि- 
तस्व तथा प्रमाणतत्व के बोधन में होता है, परन्तु मनन से भी तुरन्त साक्षात्कार का उदय नहीं 
होता, क्‍योंकि विपयय ज्ञान के नाश हो जाने पर भी उसकी बासना का उपक्षय नहीं होता । ध्यान- 
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ऋत्म-साज्षात्कार के लिए नित्य डपादेथ है । बिना योगजध्यान के आत्मतत्र की अपरोक्त 
अनुभूति उत्पन्न नहीं होती । चतुर्थी प्रतीति पाने काले पुरुष को जीबन्मुक्त कहते हैं । परन्तु भारब्ध 
कर्मों का सम्बन्ध तब तक भी छगा ही रहता है। इनको भो उपसोग से जब क्षीण कर देते हैं, 
तर्मा परनिः भ्रेयस का होता है (पर॑ निः श्रेयसं न तावदू भवति यावत्‌ उपभोगादुपाच्कभोशयप्रचयो 
न झीयते । तस्माक्तत्वसाक्षाल्त राघान फ्रयत्नात्‌ परः तदुपभोगप्रयत्नश्राश्थेयः | सथा च न तुल्यकाल 
उत्पाद: परापरयोनि:श्रेयसयो: तात्पयंटीका पृ० ८१ )।” 

मुक्तिमार्ग -- 

“ अब मुक्ति के साधनों पर विचार करना आवश्यक है| गौतम ने 'दुःखजन्मप्रवृत्ति- 
दपमिध्याज्षानानामुत्तरोत्तरापाये तदन्तरामात्‌ अपवगेः (१।१।२) सूत्र में मोक्षमाग के 
स्वरूप का परिचय दिया है। मिध्याज्ञान से रागद्रेषादि दोषों का सद्भाव होता है उनसे 
शुभा या अशुभाभदृत्ति का उदय हाता है। जिस से शरीर धारण करना पडता है । जन्म देने से 
प्रतिकूज्ञ सवेदनात्मक दुःखो की उत्पत्ति होती है। मिथ्याज्ञान आदि का अविच्छेदेन सदा प्रवर्तेमान 
होना संसार है। इस ससारोच्छेद के लिए कारण मिथ्याज्ञान है जिसका समुच्छेदनितान्त 
सप्षटणीय है। मिथ्याज्ञान का घ्वस होता हे तत्वज्ञान से। अतः आत्मस्वरूप-विषयक तत्वज्ञान से ही 
दु।खात्यन्त निशवत्तिरूप अपबर्ग की सिद्धि होती हे । जयन्तभट्ट ने 'न्यायमज्नरी” ( प्र० ८६-«१ ) 
में कमान समुच्चयवाद का विशद्रूपेण खण्डन कर ज्ञान की ही उपयागिता पर जोर दिया है । 
परन्तु तलज्नान से आत्म सात्षात्कार की सिद्धि के लिए ध्यान धारणादि योग प्रसिद्ध उपायो का 
अवलम्बन श्रेयस्कर है। गौतम ने “तदथेयमनियमाभ्यामात्मसम्कारों योगच्वाध्यात्मविध्युपायेः? 
( न्‍या० सू० ४।२।४६ ) सूत्र में प्राणायाम आदि उपायो के आश्रय लेने की बात स्पष्टाक्षरों मे 
प्रतिपादित की है।” ( भारतीयद्शन एू० २६४-२६७ ) 

इसी की समीक्षा करते हुए पं० बलदेबप्रसाद उपाध्याय लिखते हैं कि-- 

“ जैयायिकमुक्ति का सिद्धान्त अन्य दाशेनिको के कौतुका बह फटाक्ष - का विषय है 
मुक्तावस्था मे समस्त झश्वानावरणो से विमुक्त आत्मा में नित्य आनन्द को मानने बाले बेदान्ती श्रीहर्ष 
ने नपधचरित में नेयायिक मुक्ति की जो विल्लगी उड़ाई है चह परिडत समाज मे अपनी रोचकता के 
कारण नितान्त प्रसिद्ध है। उनका कथन है जिन सूत्रकारो ने सचेता पुरुषो के लिए ज्ञानसुखादिविरद्ित 
शिलारूप प्राप्ति को जीधन का परसलक्ष्य बतकज्ञाकर उपदेश दिया है उनका शअभिधान गौतम 
शब्दतः ही यथाथ नही है, अपितु अर्थतः भी है । वह केबल गौ (बेल ) न होकर गोतम 
( अतिशयेन गो:गोतम ) पक्का बैल है (५)। वैष्णव दा्शनिको ने भी इसीविए नैयायिकों के 
ऊपर फबतियों सुनाई ( उडाई ) है। मुक्ताबस्था मे आनन्दघाम गॉलोक तथा नित्य वृन्दावन में 
सरस बिहार करने की व्यवस्था बतकाने चाले वेघ्णव लोग इस नीरस मुक्ति की कल्पना से 
घबरा उठते हैं और भक्तो के भावुक हृदय पुकार उठते हैं कि वृन्दावन के सरस मिकुछो मे 
ख्वगाल बनकर जीवन बिताना हमें मंजूर हे, परन्तु हमलोग वैशेषिक मुक्ति को पाने के लिए 
कथमपि इच्छुक नहीं हे (२)। यह आज्षप केबल नैयायिको के ऊपर ही नहीं है। अन्य दार्शनिको के 
मत से भी मुक्ति में दुःखाभाव ही रहता है, सुख नहीं। साल्य आदि समस्त दाशनिकों के प्रति 
भी यही आा्षेप हैं । नयायिक विशेष विद्वान्‌ हाने से इस भण्डली का प्रतिनिधित्व करता है? 


हा ( भारतीयडशैन प्रृ० २६६ ) 
१-- घृक्तय यः झिलालाय शात्रतचे सचेतसाम्र । 


गोतम॑ तमवेक्ष्येय यथा वित्थ तथेव सः || सैबचचरित १७-७५ | 
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२-- कक सह! रम्ये भुगालत्वं वृणोम्यहम्‌ | 
मोक्षात॒ छुखलेश्वविव्जितात्‌ ॥ 
--+सर्वेसिद्धान्त संग्रह ए० २८ । 

सारांश यह है कि धोड़ों की तरह नेयायिकों की मुक्ति को भी मुक्ति नहीं माना 
जा सकता है। जहां जौद़ों ने आत्मा के नष्ट होने का माम मुक्ति कहा है बहां नेयायिकों ने आत्मा 
को जड़ बना दिया हे । ऐसी जखत्वकूप भुक्ति को कोइ भी सहृदय बुद्धिमान स्वीकार करने 
के लिए तैयार नद्दी हो सकता । इसीलिए बहुत से नेयायिकों को भी यद्द बात रुचिकर नहीं हुई, 
ओर उन्होंने मोक्त अवस्था में भी आत्मा में सुख की सत्ता को स्वीकार किया है। इसी प्रकार 
सांख्य झौर योगदरशेन ने भी मुक्तात्माओं में ज्ञान और सुख का अभाव माना है । यद्यपि वे 
मुक्तात्माओं को चिंदात्मक मानते हैं, परन्तु यह चेतन्यपना किमात्मक है.) इसका निर्णय 
नही दोता । इसज्षिए नेयायिकों की मुक्ति और सांख्यों की मुक्ति में कोई विशेष अन्तर नहीं । 

मीमांसा भर मोक्ष-- 

४ मोक्षावस्था के स्वरूपनिर्णय मे भी मीमांसकों में पयाप्त मतभेद है । गुरुसत में 
अआत्मज्ञान पुवंक बेदिक कम के श्रनुष्ठान से धर्माधम के विनाश होजाने पर जो दवृहेन्द्रियादि- 
सम्बन्ध का भ्रात्यन्तिक विच्छेद होजाता है वह मोक्ष है। भाट्टो मे दो मत हैं, एक पक्ष के अनुसार 
मुक्तावस्था में नित्' सुख की अभिव्यक्ति होती है । बराक्षपदार्थों के साथ संम्बन्ध विज्लय होने पर 
बाह्य सुख की अनुभूति मुक्तावस्था मे अवश्य नहीं होती, परन्तु आत्मा के शुद्धस्वरूप फे उदय 
होने से शुद्ध आनन्द का झ्राविभीव अवश्यमेष होता है, किन्तु 'पार्थसारथि! दूसरे मत के 
अनुयायी प्रतीत होते हैं । जिसके अनुसार मुक्तात्मा मे सुख का अत्यन्त समुच्छेद रहता है। 
'अशरीर वा वसन्ते न प्रियांप्रिये रपूशतः अथोत शरीर से हीन आस्मा को प्रिय था अग्रिय, 
हे या शोक, स्पशे नहीं करते | यदि यह घचन विषय सुख के विषय मे भाना काय तो 'आननद॑ 
ब्रह्म ” में आनन्द का अथ दुःखामाव मानने में कोई भी बिप्रतिपत्ति नहीं है ( शा० दी० ३४६ ) 
इन दोनों मतों का उल्लेख मघुसूदन ने ' बेदान्तकल्पलतिकां” ( प्० ४ ) में 5 अंश !? 

भारतीयिंद्शन प० ३6७ 
वेदाम्तदरशभ और मोह-- े | 
मूलवेदान्त सुत्रो के स्वयिता का क्या सत था आज यह जानना कठिन दी नही अपितु 
असम्भव सा है। क्योकि उ। सूत्रों का इतने से संज्षिप्त.शब्दों मे कथन किया गया है, कि जिन 
का अर्थ अपनी २ बुद्धि के अनुसार अनेक प्रकार से लगाया जा सकता दे । यही कारश है, कि 
बेदास्त के सभी माध्यकारों ने अपने २ मतके अनुकूल उनके अर्थ क्षगाये हैं | फिर भी यह 
निर्बिबाद हे, कि वेदान्तद्शेन की सुक्ति सच्चिवालन्दरूपात्मक हे । 

इस प्रकार यह सिद्ध होगया, कि सप्तस्त आस्तिकों का एफसत है । अर्थात्‌ सभी 
आत्मा की शुद्ध अवस्था को मोक्त मानते हैं *। 

जैनाचार्यों ने इसका सुन्दर विवेचन किया है--.- 

*--वेदान्त विषय का विशेष विवेचन हमने 'दश्वश्मीमासा! नामक छुहृदूप्नन्थ में किया दे । 


जो पाठक वेदान्त के विषय में विशदरूप से जानना चाहते हैं तो वे उक्त प्रम्थ का स्वाध्याय करने का 
कष्ट करें। 


१६४ निजान्‍न्दीयटी कासहित:ः | [ भाड़ 
यथा-- 


बन्धनिजरया 
अभावाद बन्धहेतूनां घर तथा । 
कृत्स्नकमप्रमोक्षो हि मोक्ष हत्यमिधीयते ॥ २ ॥ 
(5 +>प 
वध्नाति कम सहेच सयोग: केवली विदुः । 
योगामावादयोगस्प कमबन्धो न विद्यते ॥ १ ॥ 
शेषपूर्वसश्ि भर 
ततो निर्जीण॑निंःशेषपूर्वसमितकर्तणः । 
आत्मनः स्वात्मसभ्राप्तिमोक्ष) सद्योडवसीयते ॥ ४ ॥ 
आधमावाबमावास्य क्मबन्धनसंततेः । | 
अन्ताभावः प्रसज्येत रश्त्वादन्तवीजबत ॥ ६ ४ 
( तत्वार्थसार अ० ८ ) 

अथ--- आ खब, मिथ्यात्य, कषायादि बन्ध हेतुओ का अभाव होजाने से और बन्धन 
को प्राप्त हुए कर्मों की निज़रा होने से सम्पूर्ण कर्मों का नाश होना ही मो है। 

जीव तो कर्मों का सतत बन्ध करते ही हैं, परन्तु संयोग केवली भगवान्‌ भी योग के 
श्ड्ने से एक साता बेदनीय कर्म का बन्ध करते है | उपभोग का अभाव होजाने से भ्रयोगकबली 
के कमबन्धन का पूर्ण अभाव हो जाता है | 

इस प्रकार नवीन कर्ंबन्ध का अभाव होजाने पर पृर्वसब्थित कर्मों की भी शीघ्र दी 
सम्पूरो निजरा दोजाती है। श्रतः स्वस्वरूप की शुद्ध पूर्स प्राप्ति होने मे अथवा शुद्धास्मस्वरूप 
प्रगट होने मे कुछ भी विल्म्ब नही लगता | उप्त स्वरूप का प्राप्त होजाना ही जीव का मोक्ष है। 
पघह माक्ष संबर पूवंक निःशेष निजरा करने वाले को शीघ्र प्राप्त हो जाता है | 

जिस वस्तु की उत्पत्ति का आद्य समय नहीं होता उस को अ्रनादि कहते हैं | जो भाव 
अनादि होता है उसका श्रन्त भी कभो नहीं होता । यदि अनादि का अन्त होजाय तो सत्‌ का 
बिनाश मानना पढ़ेगा । परन्तु सन्‌ का बिनाश, सिद्धान्त से भी विरुद्ध है श्र युक्ति से मी विरुद्ध 
है। सिद्धान्त में द्ृव्यमात्र को नित्य कहा है। अकारणक कार्योत्पत्ति न होना यहां युक्ति हैं। यदि 
अकारणक उत्पत्ति हो सकती हो, ता श्रकुरोत्पत्ति के लिए बीज की अपेक्षा किसी का भी न हो |” 

अतः यहाँ पर यह्‌ शझ्ष होती है. कि अनादि कर्मबन्ध का नाश कैसे हो सकता है ? 
इसका श्ाचाय उत्तर देते है कि कर्म अनादि तो हैं, किन्तु जातिरूप से श्रनादि हैं । व्यक्तिरूप 
से प्रत्येककर्म उत्पन्न होता हे । जिस भ्रकार बीज से बृत्त और वृक्ष से बीज अनादिकाल से उत्पन्न 
दो रहे हैं उसी प्रकार दृब्यकर्म से भावकर्म और भावकर्म से द्रव्यकम के उत्पन्न होने का क्रम भी 
झनाविकाल से ही चला आ रहा है। किन्तु इनका नाश भी किया जा सकता है । जैसे बीज 
के दश्ध कर देने पर अनादिकाल से चली आरही धृत्तसतति नष्ट हो जाती है। उसी प्रकार 
भावकम के नष्ट होने से द्रव्यकर्म का मी नाश होजाता है | इस लिए आचाय कहते हैं कि--- 


दग्घे बीजे यथात्यन्तं प्रादुवति नांकुरः । 
कमंबीज तथा दग्घे न रोहति भवांकुरः ॥| 


2." 4 
अथात्‌ जिस प्रकार बीज के भस्मीभूत होने पर श्रकुर उत्पन्न नही हो सकता उसी 
प्रकार ज्ञानाप्रि से कमरूप बीज का जला देने पर ससाररूपी अकुर उत्पन्न नहीं हो सकता | 


झपिकारः ८ ] समयसारः । १६५ 


सारांश यह है, कि आत्मा में दो प्रफार के भाव पाये जाते हैं १-- स्वाभाविक 
२० वैभाषिक । दर्शन, ज्ञान व आनन्द आदि आत्मा के स्वाभाषिक गुण हैं। ये सबदा आत्मा के 
साथ रहते हैं। जैनदशेन की दृष्ट से गुण और गुणी में अभेद इोने के कारण इन गुणों को ही 
आत्मा भी कट्द सकते हैं | दूसरे रागद्वेषादिक वैभाविक गुण हैं. जिस प्रकार लल्ल का शीतत्व 
तो स्वाभाषिक गुण है ओर उच्णत्व अग्नि के निमित्त से उसमें उत्पन्न हुआ है। तथा 
जिस प्रकार अग्नि के निमित्त से उत्पन्न हुआ उच्णत्द गुण, जल से अग्नि के वियोग से नष्ट 
हाजाता है, उसी प्रकार आत्मा के बैभाविक गुण भी नष्ट होजाते हैं। इन बैभाविक गुणों के नाश 
होने का नाम ही मोक्ष है । 

अन्य गुणो की तरह उध्यंगमन भी जीव का स्वामाविक गुण है । किन्तु बह गुण 
कर्मों के कारण से विकृत हो रहा है । अतः कर्मों के वश होकर जीब तियर्गति या अधोगति में 
परिणत दवा रहा है| इसलिए जब कर्मों का नाश हो जाता है, तो स्रभावतः जीव उध्वेंगति करता 
है, ओर लोक के अन्तिम भाग में जाकर ध्थित हो जाता है । क्योंकि जैनदशेन के अनुसार गति 
में निमित्तकारण, धर्मद्रव्य को माना गया हैं। अतः आत्मा जहां तक धम्मद्रव्य है वहीं गति करके 
रुक जाता है । उध्वंगति के लिए जैनाचार्यों ने निम्न दृष्टान्त दिये हैं-. 


“पूबप्रयोगादसगत्वादूबन्धच्छेदात्तथागतिपरिणामाच्च ॥ 

अर्थ-- पूर्व प्रयोग ( पूवसंस्कार ) से, सह्नरहित होने से, कमंषन्धन के नष्ट होने से 

ओर ऊध्यंगमन का स्वभाव द्वाने से मुक्त जीव ऊध्वंगमन करता है ।” 
' झाविद्धकुल्लालचकबद्रयपगवलेपालाबुवदेरएडबी जवद सिशिखावद ॥| 

अथ-- (१) मुक्त जीव, कुम्मकार के द्वारा घुमाये हुए चाक की तरह पूव॑ प्रयोग से 
उध्वंगमन करता है। श्रथात्‌ जिस प्रकार कुम्मकार चाक को घुमाकर छोड़ देता है, उसी प्रकार 
जीव भी ससार अवस्था मे मोक्ष-प्राप्ति के लिए बराबर अभ्यास करता था | मुक्त होने पर यद्यपि 
उसका वह श्रभ्यास छूट गया तथापि वह पूब के अभ्यास से ऊपर का गमन करता है। (२) मुक्त 
जीव, दूर दोगया है लेप जिसका ऐसे तृम्बे की तरह ऊपर को जाता है । अथात्‌ तूम्बे पर जब 
तक मिट्टी का लेप रहता दे तब तक वह बजनदार द्वाने से पानी में डूबा रहता हे पर ज्योंही 
उसकी मिट्टी गल्ककर दूर द्ोजाती द्द त्योंह्ी बह पानी के ऊपर आजाता है | इसी प्रकार यह 
ल्लीब जब तक कर्मलेप से युक्त रहता है तब तक संसार समुद्र में डूबा रहता है, पर ज्योही 
इसका कमंलेप दूर हो जाता है त्योंदी वह ऊपर उठकर लोक के ऊपर पहुँच जाता है। 
(३) मुक्तजीब, कमबन्ध से मुक्त होने के कारण एरण्ड के बीज के समान ऊपर को जाता है। 
अथोत्‌ एरण्ड वृक्ष का सूखा बीज जब चटकता है उसकी मिंगी (गिरो) जिस प्रकार ऊपर को जाती 
हे उसी प्रकार यह जीय कर्मों का बन्धन दूर धोने पर ऊपर को जाता दै। भर (४) 
मुक्तजीव स्वभाव से ही अमन की शिखा की तरद्द ऊध्य गमन करता है| अथोत्‌ जिस प्रकार 
बायु के अभाव में अग्नि ( दीपक आदि ) की शिखा ऊपर को जाती है दसी प्रकार कर्मों के 
बिना यह जीव भी ऊपर को जाता है।” ( मोशशाक्ष अ० १० सू० ६-७ ) 


इति मोधाधिकार। ॥ < ॥ 


१६६ निजानःदीय्रटीकाब्नद्वितः । [ सबा| 


अथ सर्वेविशुद्धज्ञानाधिकारः (&) 


अब शुद्धद्रव्यार्थिकनय से आत्मा के कठ त्व, भोक्ठृत्व आदि का निषेध करने के किए 
संवेविशुद्ध अधिकार का आरम्भ करते हैं-.- 


दवियं ज॑ उप्पजइ गुणेहि त॑ तेहिं जाणसु अणरणं । 

जह कडयादीहि दु पजएहिं कणयं अणण्णमिह ॥ ३०८ ॥ 
जीषस्सा जीवस्स दु जे परिश्शमा दु देखिया सुत्ते 

त॑ जीवमजीवं वा तेहिमणण्णं वियाणाहि ॥ ३०६ ॥ 

ण कुदोचि वि उप्पण्णो जह्या कज्जं ण तेश सो आदा । 
उप्पादेदि ण॒ किंचिवि कारणमत्रि तेश ण स होइ ॥३१०॥ 


कम्मं पडच्च कत्ता. कत्तारं तह पडुच्च कम्माणि । 

उप्पं जंति य शियमा सिद्धी दु ण दीसए अण्णा ॥ ३११ ॥ 
मुणरुत्पयतेद्रव्य-मनन्यद्िद्धि तैश्व॒ तत्‌ । 
कंट्यूपादिपर्याये रमन्‍्यरकनक यथा ॥ ३०८ ॥ 
पृदगलजीवयोः बत्रे परिणामाः प्रदर्शिताः । 
त्रिद्धि जीवम्रजीवं ते! परिणामैरनन्यक्रम ॥ ३२०९ ॥ 
कुतथिदप्यनुत्पन्नो यस्मात्काये न तेन चित्‌ । 
नोत्यादयति किशिद्‌ वे तस्मान्न कारणं हि सः ॥ ३१० ॥ 
कर्म प्तीत्य कर्ता वै कतारें श्राप्य कर्म च । 
नियमाज्जायते निस्यं लन्या सिद्धिन दृश्यते ॥ ३११ ॥ 


माषार्थ-- जैसे सुबशे अपने कटक आदि आशभूषणों से भिन्न नहीं हे, उसी प्रकार 
प्रत्येक द्रव्य परिणमन करता हुआ भी अपने गुणो से अभिन्न होता है । 


थागम मे जो जीव व अर्जाब के प्ररिणाम बतल्ाये हैं वे परिणाम क्रम से जीव या 
अजीवरूप ही है । 

यह आत्मा किसी से भी छत्पन्न नही हुआ दे इसलिए यह किसी का कार्य नहीं है, 
झोर निश्चयनय से न आत्मा किसी को उत्पन्न दी करता है। अतः यह किसी का कारण मी नहीं है । 

कम का आशय करके जीव. उपचार से कतो होता है तथा जीवरूपी कतो का आभय 


अधिकार; € ] समयधार। । १६४ 
करके सके कम उत्पन्न होते हैं। अन्य प्रकार से कत्तों कर्म की सिद्धि नहीं हो लफती है। 


विशेषाथं--लीव अपने परिणामों से उत्पन्नदुआ जब. ही है, अ्रजीब/नहीं है । इस भकार 
झाजीव भी ऋम से निश्चित अपने परिणामों से उत्पन्त हुआ अजीब ही है, जीव नहीं हे। क्योंकि 
सभी द्रव्यो का अपने २ परिरामों के साथ तादात्म्य सब्बन्ध है, अथोत्‌ अमिन्नता है । कोई भी 
दरण्य अपने परिणामों से मिन्न नहीं है। जैसे सुषले. कंकलादि पयोधरूप यरिशत होते पर भी 
खुबर्ण ही है। इसी अकार अन्य द्ण्यों की भी ध्ववस्था हैे। जैसे छापने परित्ामों से उत्पभ हुए 
जीव का अजीब के साथ कार्यकारणभाव नहीं दो सकता । क्योंकि एक द्र॒म्य का दूसरे हृत्य 
के साथ उत्पाय-उत्पावकमाव नहीं है । 

सारांश यह है, कि प्रत्येक द्रव्य का परिणाम प्रथक्‌ प्थक हे और प्रत्येक द्रब्य अपने २ 
परिणामों का कतो है | तथा उन द्रव्यो के परिणाम ही उनके कम हैं। इसलिए निम्बयनय को 
रृष्टि से कोई द्रव्य, अन्य द्रव्य का कतों नहीं हो सकत। है और न किसी का कमे हो सता है। 
अतः यह सिद्ध हुआ, कि आत्मा अपने परिणामों का कर्तो है और वे परंणाम ही उसके कम 
हैं। इसी प्रकार अजीव भी अपने परिशामों का कश्तो है और उसके परिणाम द्वी उसके कम 
हैं। इस लिए यह आत्मा अन्य द्रव्यों के परिणामों का कतो नहीं है । 


भी श्रमृतवन्द्राचाय लिखते हैं कि... 
कत्‌ त्वं न स्वमावो उस्य चितों बेदयित्वत्‌ । 
अज्ञानादेव कर्तायं तदभावादकारकः ॥ 


( कक्षश ) 
अथ-- ज्ञानधन आत्मा का फत त्थ व भोक्ट्त्य आ्मादि स्वभाव नही है । अज्ञान से दी 
इसको कतो व भोक्ता आदि कहा जाता हे । जिस समय इस आत्मा का अज्ञान नष्ट हो जाता है, 
तो इसका कठ त्वभाव भी नष्ट होजाता है । 
तथा च--- 
अकर्ता जीवो 5यं' स्थित इति विश्वुद्धः स्वस्सतः 
स्फुरच्चिज्ज्योतिर्भिकफुरित धुवनामोगहुपन! | 
तथाष्यस्पासोस्पाधदिद किल बंधःअ्रृतिमिः 
से खस्पज्ञानस्य स्फुरति महिमा कोठपि गहनः ॥ 
(ऋक्षश ) 
अ्रथ-- निमश्नयनय से आत्मा शुद्धस्वमाव व क्वाता, द्रष्टामात्र दे। किन्तु जब तक इस 
की अजश्ञान अवस्था है तय तक अज्ञान से यह कर्मकृतभावों में. स्वत्व मानकर कतो, ओक्ता बबता 
है, ओर वन्ध को प्राप्त होकर संसार में भ्रमण करता रहता है । 
सारांश यह है कि, जिस प्रकार सूर्य भेत्रों को ओर बरतुछों को प्रकाशिल करने: में 
निमितमात्र, होते हुए भी न नेश्ररूप होता है झोर न बस्सुरूप होता है। अथवा जिस प्रकार बपस में 
अपना मुख देखने ब्राज्ा न दप्रणरूप होता हे और न प्रतिबिस्वरूप ही । किन्तु धद फिर भी 
प्रतिषिम्धरूप परिणत होने में निमित्तकारण अवश्य है। इसी प्रकार आत्मा कर्मों का को ब होते 
हुए भी. आत्मा उनकर्मों का निमित्तकारण अवश्य हे । किन्तु अक्वानी आ्रात्मा अपने: झाझानबश 


श्ष्द निजानन्दीयटीकासहितः । [ सर्वेविशुद्धक्षान 


देहादे को अथवा उस कमरूप पुदूगल पिर्ड को अपना कार्य सममकर उसी में फंसा रहता दे। 
उसके लिए आत्मज्ञानके सम्बन्ध मे महान अधकार ही अधकार रहता है। वे लोन यद्दी नही सममते 
कि इस शरीर ओर कर्मों का करते आत्मा हे अपितु उनको यह दृढ़ विश्वास होता हे कि यह शरीर 
ही आत्मा है अयोत्‌ शरीर ही मैं हूं। उनको आत्मक्ञान की चचो तक भी बुरी मालूम होती हे। 
इसलिए बे देह के सुख-दुःखों को ही अपना सुख-दुःख मानकर सदा दुःखरूपी सागर मे डूबे रहते 
हैं। जिस प्रकार.उललू दिन को दी श्रधेरी रात समझता है अथवा जिसने जल में प्रतिबिम्बित होते 
हुए सूय के प्रतिधिम्ध को ही सूर्य मान लिया है उसके लिए जब तक वह पानी का गद्ा है. उसी 
समय तक सूर्य भी है । इसी प्रकार श्रज्ञानी जन, इस शरीर में प्रतिबम्बित आत्मा के प्रतिबिस्ध 
को ही श्रात्मा मानकर इस शरीर के नाश से आत्मा का नाश मान लेता है | अथवा जिस प्रकार 
मल्िन पानी मे प्रतिबिम्य भी मलिन ही प्रतिभासित होता है उसी प्रकार इस शरीर में प्रतिबिम्बित 
आत्मा भी मलिन प्रतीत होत। है। अथवा जिस प्रकार कोई अज्ञान से रज्जू मे सप का श्रम 
टोने से भयभीत द्वोता है और जब तक उसको इस बात का ज्ञान न होजाय, कि वास्तव में यह्‌ 
सप नहीं, रस्सी है तब तक उसका भय दूर नहीं होता । इसी प्रकार जब तक आत्मा का यथार्थ 
ज्ञान न होजाय तब तक मनुष्य भयभीत रहता है। अ्रथवा जिस प्रकार सोया हुआ मनुष्य स्वप्न 
को ही सत्य मानकर सुखी, दुःखी होता रहता है उसी प्रकार अज्ञानरूपी निद्रा में साया हुआ 
यह आत्मा इन सांसा*क सुख-दुःखो का अपना मानकर दुःस्वी, सुखी हो रहा है । जिस समय 
इसके शानचच्ु खुल जाते हैं उस समय ससार को रवप्रवत समझ इस से उदासीन हो जाता है | 
आगे इस अज्ञान की मद्दिमा का प्रगट करते है-- 


चेया ऊ पयडी अट्टूं उप्पज्जह विशरसइ । 
पयडीवि चेययट्रं उपज्जइ विशस्सइ ॥ ३१२॥ 
एवं बंधो उ दुणह पि अण्णोण्णप्पत्चया हवे । 
अप्पणो पयडीए य संसारो तेश जायए ॥ ३१३ ॥ 
नव्यत्युत्बयते चात्मा प्रकृत्यर्थमिति स्फुटम्‌ | 
प्रकृतिश्रेतनाथंश् जायते नश्यति प्रुवम््‌ ॥| ३१२ ॥ 
झन्योन्यप्रत्ययादेव बन्धस्तु स्थाद्‌ इयोरपि । 


आत्मनः प्रकृतेश्राथ संसारस्तेन जायते ॥ ३१३ ॥ 


भाषारथ-- यह अज्ञानी आत्मा, कम-प्रकृति के उदय का निर्मित्त पाकर अपने व्भाव 
परिणामों से उत्पन्न हाता है ब नष्ट होता है। इसी प्रकार कर्म-प्रकृति भी आत्मा के परिणामों 
का निमित्त पाकर उत्पन्न होती है और नष्ट होती हे । इसी प्रकार संसारी आत्मा का और 
शानावरणीय आदद कर्मबर्गणाओं का परस्पर बन्ध होता है। इसी बन्ध से इस जीव का ससार 
क्र चलता है। 


विशेषाय-- यह आत्मा अपने शुद्धबुद्धस्वभाव से च्युत होकर कर्म-प्रक्ृतियों के 
ओदयिक निमित्त से रागादि विभावरूप' परिणत हाता हुभ्रा उत्पन्न 4 नष्ट होता रहता हैं। 
अथोन पूंच में बांधे हुए कर्मों का निमिस पाकर जब यह अपने स्वरूप में लीन नहीं रहता तब 


अधिकार; & ] संमयसारः । ॥$ 22 


यह रागादि परिणामों को करता रद्दता है और वे परिणाम बार २ उत्पन्न द्योकर नष्ट होते रहते 
हैं। इसी अकार कर्मों की प्रकृतियां भी इस रागी जीव के रागद्रप्रादि परिणामों के निमित्त से 
शान्यवरणीय आदि रुप में उत्पन्न होती हैं | अ्रथौत्‌ जीव के रागादिक्षावों के निमित्त से नवीन 
कमबगंणाओं का आख्व व बन्ध होता है। ओर बह बन्ध अपनी स्थिति पूर्य करके नष्ट दोजाता 
है। अथोत्‌ उसकः! आत्मा से सम्बन्ध विच्छेद होजाता है । इस प्रकार अपने शुद्धस्वभाव से 
च्युत आत्मा के आत्मा और कम्ंबगंणा योग्य पुदूगल पिण्डरूप ज्लानाबरणादि प्रकृतियों का 
बन्ध होता है। उसी बन्ध से ससार उत्पन्न होता है। किन्तु आत्मा के स्वस्वभाष में लीन होने 
पर बन्धादि नहीं होते । 

सारांश यह है कि-- दूसरे के बोक को अपने ऊपर लाद लेने से जिस प्रकार उस 
बोक के भार से दबना पडता है उसी प्रकार इस आत्मा ने अज्ञानबश पोद्गलिक बिकासों को 
अपना समझकर उनको अपने ऊपर लाद लिया है, और उनके भार से दब रहा है। जब इसको 
( सद्गुरु की कृपा से अथवा अपने कर्मों के मन्दोदय के कारण ) अपने निजरवरूप का बोध 
हो 2 है तब यह इस पराये भार को उतार कर फेक देता है ओर इसके दु:खो से भी छूट 
जाता 6 । 


यह आत्मा कब तक अज्ञानी रहता हे और कब ज्ञानी होता है, यह बताते हैं-- 
जा एसो पयडीयट्टं चेयाणेत्र विमुंचण्‌ । 
अयाणआओ हवे ताव मिच्छाइट्टी असंजओ ॥ ३१४॥ 


जया विमुंचण चेया कम्मफलमणंतय॑ । 
तया विमुत्तो हवइ जासओ णासओ मुणी ॥ ३१५-॥ 


यावदेष प्रकृत्यथमास्मा नेव विमुचति । 
अज्ञायको भवेत्तावन्मिथ्याइष्टिसंयतः ॥ ३१४ ॥ 


विम्मुश्वति यदात्मा वै क्मफलसनन्तकम्‌ । 
तदा भवति मुक्तः स ज्ञायकों दर्शकों म्रनिः ॥ 


भाषाथ-- जब तक यह आत्मा कर्मों मे मसत्व रखता है अ्रथोत्‌ अपने को कमरूप 
ही समभता है उस समय तक यह श्रात्मा मिथ्यादृष्टि, अज्ञानी और श्रसंयमी है । किन्तु जब 
सह अश्न्त शक्तिरूप आत्मा कम और कम के फल मे ममत्व बुद्धि को त्याग देता है तब यह्‌ 
सम्यग्दृष्टि ज्ञानी ओर सयमी होता है । 


विशेषाथ-- जब तक यह आत्मा, अपने ओर प्रकृति के प्रथड २ स्वभावरूप लक्षण 
के भेदविज्ञान के अभाव से अपने ही बन्ध का निमित्त प्रकृति के स्वभाव को अपना स्वभाव मान 
कर उसका परित्याग नद्दी करता है तथा अज्लानवश कमंजन्य कार्यों को ही अपना कार्य मानता 
है! तथ तक यह मिध्याहृष्टि, अक्ञानी और असयमी होता है। और उसी समय तक पर और 
आत्मा के एकत्व का अध्यवसान करने से कतो होता है । किन्तु जिस समग्र यही आत्मा अपने और 
प्रकृति के प्रथक्‌ २ लक्षण के निर्णयरूप ज्ञानले अपने बन्ध का निमितिरूप प्रकृति के स्वभाव को 
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त्याग देता है उस समय यद्द आत्मा सम्यम्दष्टि ज्ञानी और संयमी होता है । अभिश्राय गा 
है, कि ज्ञब तक यह आत्मा अपना और पर का स्वभाव न जानकर अज्ञानवश कम प्रकृ 
के उदय को ही अपना सपमकर तद्रूप परिणत होता है उस समय यह आत्मा मिथ्यारष्टि, 
अज्ञानी ओर असयमी होकर कर्मबन्ध को करता रहता है। और जब इसको आत्मज्ञान 
होजाता है उस समय न यह करती रहता है और न भोक्ता | ऐसी परिस्थिति मे ज्ञानी के 
बन्ध भी नहीं होता । उस समय यह केबल ज्ञाता-द्रष्टामात्र रहता है । रु 

सारांश यह है, कि जिस प्रकार किसी की आंख में पीलिये का रोग होने से उसको 
पीला ही पीला दिखाई देता है उसी प्रकार आत्मा मे मिथ्यात्व का रोग होने से इस अज्ञानी 
आत्मा को सारा संसार अनात्मरूप दिखाई देता है | इस लिए यह देहादि को ही आत्मा मानकर 
अनादिकाल से ससार मे भ्रमण कर रहा है । जब इसका यह श्रज्ञान नष्ट होजाय तब इसका 
ससार भी नष्ट हो जायेगा। 


जैसा कि पूज्यपाद आचाय लिखते हैं--- 
मूल ससारदुःखस्य देह एवात्मधीस्ततः 

त्यक्त्वैनां प्रविशेदन्तबहिरव्यापृतेन्द्रियः ॥ १५ ॥ 

( समाधिशतक ) 
अ्थ-- ससार के जितने भी दुःख हैं वे सब शरीर के साथ ही होते है । जब तक 
इस जीब की बाह्य पदार्थों मे आत्मबुद्धि रहती है तव तक ही आत्मा से शरीर का मम्बन्ध 
होता रहता है और बह भयानक से भयानक दु.खो को भागते हुए भी इसी संसार में मभ्न रहता 
। जिस प्रकार मल में उत्पन्न हुआ कीडा मल में ही मम्न हो रहा है उप्ती प्रकार यह समसारी 
जीब ससार मे ही मग्न रहता है। जब इस जाव का शरारादि बाह्य पदार्थों से ममत्व छूट जाता 
है तब किसी भी भाह्य पदाथ में अहकाररूप ममत्वबुद्धि नहीं होती | उस ममत्व बुद्धि के अभाव 
मे किसी से रागढ्प नहीं रहता । रागद्वेष के अ्रभाव मे दुःखो का भी अभाव द्वोजाता है। 


आगे इसी श्रथ को पुष्ट करते हैं- 
अण्णाणी कम्मफल पयडि सहावद्टिओ उ वेदेइ । 
णाणी पुण कम्मफलं जाणइ उड्यं ण वेदेइ ॥ ३१६ ॥ 
अज्ञः कमंफल मुंक्ते प्रकृतेमावसस्थितः । 
पुनः करमफल ज्ञानी वेत्ति भुंक्ते न वोदितिम ॥ ३१६ ॥ 


भाषपाथ-- कम प्रकृतियों के स्वभाव में स्थित अज्ञानी आत्मा, कर्मों के फल का अनुभव 


करता है । किन्तु ज्ञानी, ज्ञाता, द्रष्टामात्र होने के कारण कर्मों की उद्यरूप अवस्था का न॒कर्तता है 
ओर न भोक्ता है | 


विशेष।थथ-- अज्ञानी को शुद्धास्मतत्व का ज्ञान न होने से जैसा कम उदय में आता है 
०० ० देकर िक 
तद्रूप परिणत होगा हुआ उसी को श्पना जानकर उसकी भोगता है। किन्तु ज्ञानी आत्मानुभूति 


होने के कारण कर्मोदय को अपना स्वभाव न जानता हुआ उससे उदासीन रहता है । अतः वह 
उसका भाक्ता भी नहीं है । 


अधिकारः ६ ) समयसारः १७१ 


यहां भ्री अमृतचन्द्राचाय कहते हैं, कि--- 
अज्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतों नित्य मवेद्ेेदको 
ज्ञानी तु प्रकृतिस्वभावविरतों नो जातुचिद्ेदकः । 
इत्पेव॑ नियम॑ निरूप्य निपुणेरक्षानिता त्यज्यतां 
शुद्धेकात्ममये महस्यचलित रासेव्यतां ल्लानिता ॥ 
(कलश ) 
अथ-- अज्ञानी पुरुष तो प्रकृति के स्वभाव में रागी ( लीन ) है ओर उसी को झपना 
स्वभाव जानता है | इसलिए बह उसका भोक्ता है और ज्ञानी प्रकृति-स्वभाव से बिरक्त द्ोता 
हुआ उसको परका स्वभाव जानता है अतः उसका भोक्ता नहीं है । आचाय उपदेश करते हैं. कि 
जो बुद्धिगन्‌ एवं चतुर पुरुष हैं वे ज्ञानीपन ओर अज्ञानीपन के नियम को षिचार कर अज्ञानता का 
त्याग करे ओर शुद्धात्मा में लीन होकर ज्ञान का सेवन करें । 


आगे कहते है कि अज्ञानी नियम से कर्मों का भोक्ता होता है-- 
ण मुणइ पयडिमभव्यों सुट ठुषि अज्भाइऊुण सत्थाणि । 
गुडदुद्धंपि पिवंता ण्‌ पण्णया णिव्विसा हुंति ॥ ३१७ ॥ 


सम्यक्‌ शासत्रारि चाधीत्य नाभव्यः प्रकृति त्यजेत्‌ । 
गुडदुग्ध॑ पिवन्तो5पि सर्पा न निर्विषा यथा ॥ ३१७ ॥ 


भाषाथ -- जिस प्रकार सप, गुड ओर दूध पीने पर भी अपनी विपयरूप प्रकृति का 
त्याग नहीं करते हैं उसी प्रकार अभव्य जीव, शास्रों का भ्ञी भाति अध्ययन करने पर भी 
के प्रकृति के उदय के स्वभाव का परित्याग नहीं करते हैं.। 


विशेषार्थ-- जिस बस्तु का जो स्वभाव दह्वोता है वह उस स्वभाव को कभी नहीं छोड़ 
सकनी । जैसे सर्पों के अन्दर विष होता है, उनको कितनी ही दूध और मिश्री पिलाई जाये किन्तु 
वे कभी भी अपने विष का परित्याग नहीं करते हैं अ्रथोत्‌ उनका विष नहीं उतरता है । इसी 
प्रकार अभव्य जीव, चाहे कितना ही शशब्नो को पढ़े, पर बह भिथ्यात्वादि रागभावों से मप्न 
होता हुआ अपने स्वभाव को नही छोडता है । क्योकि उसमें शुद्धात्मतत्त्व का ऐसा निश्चय नहीं 
होता जिस से उसके चित्त मे वीतराग स्वसवेदन ज्ञान का अनुभव दो सके, इसी कारण से 
श्रज्ञानी जीव अशुभ कर्मों के उदय से 'मैं दुःखी हूं! इस भाव को लेकर अत्यन्त व्याकुल होता 
है और जब शुभ कर्सों का उदय द्वोता है तब ' सें सुखी हूं! इस भाव को लेकर अहंकार करता 
है । इसी से बह कर्मों का कत्ता ब भोक्ता हो जाता है। श्ञाता द्रष्टामात्र नही रहता। . « 


आगे कहते है कि ज्ञानी जीव कमफल का भोक्ता नही होता-- 
शिव्वेयसमावण्णों गाणीकम्मप्फलं वियाणेइ । 
महुरं कडुयं वहुविहंअवेयओ तेण सो होई ॥ ३१८ ॥ 


१७२ निजानन्दीयटीकासहितः । [ सर्गविशुद्धज्ञान, 


५६ ४ 
निर्वेदमागतो ज्ञानी वेत्ति कमंफल सदा । 
कुक मधुर चेब किन्तु मुँक्ते न तत्फलम्‌ ॥ २३१८ ॥ 

भाषार्थ-- वैराम्य युक्त ज्ञानी, मधुर, कटुक आदि अथोत्‌ सुखदुःखात्मक कर्म फलो को 
जानता हुआ भी उनका भोक्ता नहीं है, इसलिए बह ज्ञाता, द्रष्टामात्र कदा गया है । 

विशेषा्थ-- ससार, शरीर, भोग इन तीनो से बिरक्त ज्ञानी उदय मे आये हुए शुभ 
या अशुभ कर्मा के बास्‍्तविक म्वरूप को निर्विकार निजात्मस्वरूप से मिन्न जानता है अधोत्‌ 
अशुभ कर्मों के फल को नीम, विप आदि के समान कडुआ अथोनू हेग सममता है तथा अशुभ 
कर्मों के फल को गुड़, शक्कर आदि की तरह मीठा जानता है । अभिप्राय यह्‌ है, कि जब 
अशुभ नाम, गोत्र, आयु तथा बेदनीय का उठय होता है तब उनके स्वरूप को विचार लेता है 
नीम, काजीर आदि के समान कड॒आ फल देने वाला है । ओर जब शुभ नाम, फर्म का उदय 
होता है तब उसके फल को गुड, खॉड आदि के समान मधुर जानता है । किन्तु यह सब कुछ 
जानते हुए भी ज्ञानी जन शुद्वात्मानुभूतिजनित अ्रतीन्द्रिय सुख को छोडकर इन्द्रियजनित 
सांसारिक सुख मे प्रवृत्त नहीं हाता है। इसीलिए वह ज्ञानी इन कर्मों का भाक्ता भी नहीं कहा 
गया है । 

श्री अमृतचन्द्राचाय कहते है कि-- 

ज्ञानी करोति न न वेदयते च कमे जानाति केवलमय फिल तत्स्वभावम्‌ । 
जानन्परं करणवेदनयोरभावाच्छुद्धस्वभाव निरत- स हि मुक्त एवं ॥ 
( कलश ) 

अर्थ-- ज्ञानी स्वतन्त्र होकर न तो कम को करता है और न भोगता है केबल यह 
उसके स्वभाव छ्ो जानता ही है । इस प्रकार करने ओर भोगने के अभाव से शुद्धस्वभाव में 
संलग्न होता हुआ यह कमबन्धन से मुक्त हो जाता हे । 


इस्री विषय को ५नः पुष्ट करते है-- 


णवि कुव्वइ्ट णवि वेयड णाणी कम्माह बहुपयाराइ । 
जाणइ पुण कम्मफलं बंध पुणणं च पाव॑ च ॥ ३१६ ॥ 
विविधानि च कर्माणि न भुँक्त न करोति सः । 
वेत्ति कमंफल बन्ध॑ पुएय॑ पाप पुनवु धः ॥ ३१९ ॥ 


भापाथ्थ-- तत्त्वक्ञानी, अनेक प्रकार के कर्मों का न तो कर्ता ही है और न भोक्ता ही 
हे । किन्तु पुएय पाप, बन्ध और कर्मफल का ज्ञाता मात्र ही है । 


* विशेषाथ-- ज्ञानी कंचेतना और कर्मंफल चेतना से रहित होने के कारण इच्छापूर्वक 


कर्मों का कतो और भाक्ता नहीं होता। रागरहित होने के कारण न कम को करता है ओर न 


भोगता है। ज्ञानी, ज्ञान चेतनामय होने से शुभाशुभ कमफल तथा कर्म और कर के बन्ध का 
ज्ञाता मात्र ही है | 


पुनः इसी विषय का समथन करते हैं--. 


अधिकारः € ] समयसारः । १७३ 
पुनः इसी विषय का समर्थन करते हैं- 
दिट्टी जहेब णाणं अकारयं तह अवदेय॑ चेव । 
जाणइ य बंधमोक्ख॑ कम्मुदयं निज्मरं चेव ॥ ३२० ॥ 
घानमकारकं चक्षु! पश्यत्यवेद्क यथा | 
वेति कर्मोदयं तद्भद्‌ बन्ध॑ मोक्षश्ध निजराम्‌ ॥ ३२० ॥ 
भाषाथ-- जिस प्रकार नेत्र, देखने योग्य पदार्थ को देखता ही है उसका कत्तों, भोक्ता 
नही है। उसी प्रकार ज्ञान भी बन्ध, मोक्ष कर्म का उदय और निर्जर आदि जानता ही है, इनका 
करों व भोक्ता नहीं है । 
विशेषार्थ-- जैसे ऑँख, दृश्य श्रप्नि का न तो कतों ही है भोर न भोक्ता ही है, अथोत्‌ 
जिस प्रकार कोई व्यक्ति अ्रप्नि को उत्पन्न कर रहा है उसी प्रकार चन्नु अग्नि का कता नहीं है 
इसी प्रकार आँख अग्नि का भोक्ता भी नही है. अथोत्‌ जिस प्रकार अप्नि में पड़ा हुआ लोहे का 
गोला अग्निरूप हाकर अ्रपक्‍्नि का श्रमुभव कर रहा है उसी प्रकार आँख अ्रप्नि का श्रनुभव भी नहीं 
करती है। क्योकि आँख, अग्नि से सबंधा प्रथक्‌ है। उसी प्रकार शुद्ध ज्ञान भी शुद्ध निश्चयनय 
सेन तो परभाव और परवस्तु का कतो ही हे और न भोक्ता ही है। यह ज्ञान तो कर्म 
बन्ध व माक्ष के स्वभाव को तथा शुभ व अशुभ कर्मों के उदय को और निजरा आदि का 
ज्ञाता मात्र ही है । 
श्री अमृत चन्द्राचाय कहते हैं कि--- 


ये कर्तारमात्मानं पश्यन्ति तमसाबताः । 


सामान्यजनवत्तषां न मोक्षो5पि मुम्ुक्षताम्‌ ॥ 
( कल्लश ) 

अथ--- जो पुरुष, अज्ञानरूपी अन्धकार से आवबूत द्वो आत्मा को कतो ही मानते हैं 
उनके मोक्ष चाहने पर भी साधारण जन के समान उनको मोक्त की श्राप्ति नही होती । 

इस तरह सबविशुद्ध परिणामिक परभाव को भ्रहण करने थाले शुद्धद्वव्याथिकनय के 
द्वारा यदि विचारा जाय, तो यह जीव कठ त्व, भोक्ठृत्व आदि परिणामों से सब्वथा शून्य है। 
इस श्रकार शुद्धद्र॒व्यारथिकनय से निरपेक्ष शुद्ध-आत्मतक्त्व का बणेन करने बाला यह “सब बशुद्धि” 
नामक अ्रविकार समाप्त हुआ | 

“अब आगे औपशमिक आदि पांच भावों में से किस भाव द्वारा मोक्ष होता है, 
इसका विचार करते है-- यहाँ श्रोपशमिक क्षयोपशमिक, क्ञायिक तथा औदायिक ऐसे ४ भाव 
पयोगयरूप हैं परन्तु शुद्धपारिणामिकभाव द्रव्यरूप है । यह द्रव्य व पयोय परस्पर सापेत्ष हैं। यह 
अत्मपदाथ, द्रव्यपयोयरूप कहा जाता है। जीवत्ब, भव्यस्, अभव्यत्व इन तीन प्रकार के 
पारिणामिकभाकों में शुद्धजीवत्य शक्तिलक्षणरूप जो पारिणामिकभाव हैं. वह शुद्धद्रव्याथिकनय 
के आश्रित होने से निराबरण शुद्धपारिणामिकभाब है । यह शुद्धपारिणामिकभाव तो बन्ध मोक्षादि 
पयोय परिणति से रद्दित है। तथा जा भायु स्तासोच्छ वास आदि १० बाह्य प्रारूप जीवत्व तथा 
भव्य और अभन्यभाव हैं थे प्योयाथिकनय के आश्रित होने से अशुद्धपारिणामिकभाब कहे 
जाते हैं। इन भज्य, अभव्य व १० प्राणरूप लीषत्व को अशुद्ध क्‍यों कहते हैं ? इसका समाधान 


९७४ निजानन्दीयटीकासहितः।..[ सर्वविशुद्धज्ञानाधिकार: € 


यह है कि शुद्धनिवयनय से संधारी जोबो के ओर शुद्रद्॒व्याधिकतय से तथा सिद्धो 
के सर्वथा ( अथोत्‌ द्रव्यारथिकनय और पयोगाथिकनय से भी ) इन १० प्राणहूप जीवत्व व 
अव्यत्व, अभव्यत्व का अभाव है। इन तीनों मे से भव्यल् लक्षण बाला जो पारिशामिकभाष 
है उसका तो यथासम्मव सम्पक्त्वादि आत्मगुण का घातक देशधाती व सबंधाती नाम के 
मोद्यादिक कम सामान्य पयोयार्थिकनय से आच्छादक ६ | जब काललब्धिवशात्‌ भव्यत्शक्ति 
की श्रमिव्यक्ति होती है तब यह जीव सहज शुद्ध पारिणामिकभाव लक्षण बाले निज परमात्मद्रव्य 
के सम्यक भ्रद्धान, ज्ञान व चारित्ररूप परिशमन करता है। आगम की भाषा मे उसी परिणमन 
को औपशमिक, क्षयोपशमिक व क्षायकभाव कहते हैं | किन्तु अशध्यात्मिक भाषा में उसी भाव 
को शुद्धात्माभिमुख परिणाम अथवा शुद्धोपयोगरूप पयोय कहते है । 


(सच पयोयः शुद्धपारिणामिकभावलक्षणशुद्धात्रद्रव्याकथब्रिड्धिझः । कस्मात ? 
भाषनारुपत्वात्‌ | शुद्धपारिणामिकस्तु भावनारूपों न भवति । यथ्ेकान्तेनाशुद्धपारिणामिकादभिन्नो 
भबति तदास्‍्य भावनारुपध्य मोक्षकारणभूतस्य भोक्षप्रस्तावे बिनाश जाते सति शुद्धपारिणामिक- 
भावस्यापि बिनाशः प्राप्नोति न च तथा ) 


श्रथोत्‌ यह पयोय शुद्धपारिणामिकभावमय लक्षण बाल शुद्धात्मद्रव्य से कथग्वित्‌ मिन्न 
है । क्योंकि यह परिशति भावनारूप है । परन्तु शुद्धपारिणामिकभाव भावनारूप नहीं होता। 
यदि एकान्तनय से यह परिणति शुद्धपारिणामिकभावरूप सानी जाय, तो यह दोष आयेगा कि जब 
यह परिणति भाषनारूप है तथा मोक्ष की कारणभूत हे तब मोक्ष के प्रस्ताव में ( कारणादि ) के 
नाश होते हुए शुद्धपारिणामिक भाव का भी नाश होजायगा । क्योकि यह शुद्धपारिणामिकभात 
भावनारूप परिणति से सर्वथा अभिन्न मानलिया गया है। किन्तु एसा नहीं हा सकता, क्योंकि 
शुद्धपारिणामिकमाव द्रव्यरूप सदा अविनाशी रहता है। इससे सिद्ध हुआ कि शुद्धपारिणा- 
मिकभाव के सम्बन्ध से जो भावना तदूरूप औपशसिक, क्षयोपशमिक व ज्ञायिक ऐसे तीन भाव 
हैं थे भाव सर्वशगादिभावो से रहित होने के कारण मोक्ष के कारण हैं । किन्तु शुद्धपारिणामिकभात्र 
मोक्ष का कारण नहीं है। क्योकि बह शुद्धभाव स्वयं मोक्षरूप ही है। ऐसा ही सिद्वान्त मे कहा 
हे कि “ निष्कियशुद्धपारिणामिक निःष्कय इति ” शुद्धपारिणामिक क्रिया रहित होने से निष्किय 
है” झ्रादि?र ( श्रीजयसेनाचायक्ृतटीका ) 


साराश यह है, कि पारिणामिकभाव भी शुद्धपारिणामिक और अशुद्धपारिणामिक भेद 
से दो प्रकार के हैं। अतः शात्रो मे जो जीवत्व, भव्यत्॒ व अ्रभव्यत्व॒ को पारिणामिकभाव कहा है 
वह व्यवद्ारनय से पारिणामिक कहा है, निश्चयरष्टि से तो वे विकारीभाव है । 


इति स्वविश्ुद्धत्ञानाधिकारः ॥ ९ ॥ 





समयसारः । श्जर्‌ 


अथ चूलिकाधिकारः (१०) 


बच किप्िबटम- «७ 


प्रथम अधिकारों मे जीव के कत्तौपन, भोक्तापन आदि का अपने २ स्थानो पर निश्वय ओर 
व्यवहार की दृष्टि से जो बर्णेन किया गया है उसी विषय का विशद्रूप से बणेन करने के 
लिए यह चूलिका अधिकार प्रारम्भ किया जाता है । 


चूलिका 


चूलिका शब्द के तीन अथ हैं। (१) कहे हुए अर्थ का बिशेष व्याख्यान करना। 
(२) कह्दे हुए या न कह्दे हुए व्याख्यान को पुनः पुष्ट करना। (३) कह्दे हुए तथा न कहे हुए पदार्थों 
की सक्षिप्त व्याख्या करना । 


जो एकान्त से आत्मा को कतो मानते हैं उनकी मोक्ष नहीं होती, अब यद बताते हैं-- 
लोयस्स कुणइ विण्ठर सुरणारयतिरियमाणुसे सत्ते। 
समणाणंपि य अप्पा ज३' कुष्बहई छव्विहे काये ॥ ३२१ ॥ 
लोयसमणाणसेयं सिद्धंतं जह ण दीसइ विसेसो । 
लोयस्य कुणइ विण्हू समणाण वि झप्पओ कुणइ ॥३२२॥ 
एवं ण॒ कोषि मोक्‍्खो दीसइ लोयसमणाण दोण्ह पि। 
णिच्च॑ कुव्वंताएं सदेवमणुयासुरे लोए ॥ ३२३ ॥ 

लोक करोति विष्णुश्र सुरनारकमानुपान्‌ । 

करोति पड्विधानकायान्‌ श्रमणानाश्व चेतनः ॥ ३२१॥ 


लोकश्रमणयोश्रेवं नान्तरः को5पि दृश्यते । 
लोक॑ करोति विष्णुश्व जीवो जिनमते तथा ॥ ३२२ || 


लोकश्र मणयोश्रेव मोक्ष! क्वापि न च्च्यते । 
देवासुरमनुष्यादीन लोकाजिित्यश्व कुबंतो: ॥ ३२३ ॥ 


भाषाथ--- यदि साथारण जन के मत से, विष्णु, देब, नारक, मनुष्य आदि जीवो को 
करता है, तथा इसी प्रकार भ्रमण ( जैनियो ) के मत से भी आत्मा छः प्रकार के कायो का कती 
माना जाय तो ऐसा मानने पर अन्य लोगो और जैनियों के मत में कोई अन्तर दृष्टिगोचर नहीं 
होता । क्योकि जैसे लोग विष्णु को कतो मानते है वेसे ही जैनी आत्मा को कतों मानते हैं । इस 
प्रकार सदैव, देव, मनुष्य, असुर सहित इस लोक का कतो मानने बाले लोगो को तथा श्रमणों 
को किसी प्रकार भी भोज्ञ सम्भव नहीं है । 


१७६ निजानन्दीयटी कासहितः । [ चूलिका 


विशेषा्थ-- सबंसाधारण जन यद्द मानते हैं, कि इस संसार का बनाने बाला कोई 
विध्यतु या ईश्वर आदि है। यदि इसी प्रकार श्रमण अथोत्‌ मुनि भी इस आत्मा को छः प्रकार 
के पृथ्वी, अप तेज आदि कायो का कतो माने तो साधारणजन और श्रमणों मे कुछ भी 
अन्तर नही रहेगा । क्योकि लोगो के मत से कल्पित विष्णु, ब्रक्षा आदि संसार के कत्तो हे तथा 
अमणों के मत से भी यह आत्मा शरीर आदि का कतो है । अतः कत त्व की मान्यता होने से 


कर, 


दोनों द्वी समान हैं। इस प्रकार मलुष्यादि से युक्त इस लोक मे सदा ही नित्यकर्म करते हुए या 
कत्‌ त्व मानते हुए मुनि व साधारण जन, इन दोनों को मोक्ष मिलना असम्भव दे । क्योंकि जो 
कतो द्वोता है बह भोक्ता भी होता है । इसलिए जो कतो ओर भोक्ता है उसे मोक्ष क्रिस प्रकार 
मिल सकता है इसलिये ज्ञानी, न कतो है और न भोक्ता है । 
आगे व्यवह्ारी जनो की इस मान्यता का, कि ( यद्द परद्रव्य मेरा है ) निषेध करते हैं--- 

ववहारभासिएण उ परदव्वं मम भणंति विदियत्था । 

जाणंति शिच्छयेण उ ण॒ य मम परमाणुमिच्चमवि किचि ॥३२४॥ 

जह कोवि णरो जंपइ अह्यंं गामविसयणयररट्रं । 

ण य होंति तस्स ताणि उ भणइ य मोहेण सो अप्पा ॥३२५॥ 


एमेव मिच्छदिट्री णाणी णीसंसयं हच॒इ एसो । 
जो परदव्व॑ मम इदि जाणंतो अप्पयं कुणइ ॥ ३२६ ॥ 
तह्या ण मेत्ति णिन्चा दोण्हंवि एयाण कत्तविवसायं । 
परदव्व जाणंतो जाणिज्जो दिट्टिरहियाणं ॥ ३२७ ॥ 
विकल्पेन वरदति ज्ञाः परद्रव्यं ममास्ति वे । 
निश्रयेन तु जानन्ति मेउणुमात्रमपीह न ॥ ३२४ ॥ 
ग्रामनगरराष्ट्रीणि यथा मे को5पि जल्पति | 
जनी वबदति मोहेन भवन्ति तस्थ तानि न ॥ ३२५॥ 
तत्तज्ञानी भवत्येष मिथ्यादृष्टिविंदश्नतः । 
परद्रच्यं ममेतीति करोति मलिनं निज्रम्‌ ॥ ३२६ ॥ 
कद त्व॑ स तयोर्ज्ञात्वा समौ लोकमुनी विदन्‌ । 
। भिथ्यादशो बुधो वेत्ति परद्रव्य न में कदा ॥ ३२७ ॥ 
आषाथ-.. व्य व्यक ते न्छु 
बे हैक आई रे जाय धरातल हज वर 
८ ४3५4३ मोह वश यह कहता है-- कि थे मेरे है किन्तु बे उसके नहीं हैं है इसी 
व्यवहारनय से परद्रज्य को परद्रव्य जानता हुआ परद्रव्य मेरा है ऐसा 


अधिकारः ९० ] समयसार; ) १७५ - 


अपने को परद्रव्यमय करता है बह मिथ्यादृष्टि होता है । अतः श्ञानी, परद्रव्य मेरा नहीं है, 
ऐसा कप परद्रव्य में मुनि व साधारणजन के कठ त्व को जानता हुआ, उनको मिध्यादष्टि 
जानता हैं । ह 
विशेषार्थ--- पदार्थों के तत्व को जानने वाले व्यक्ति यद्यपि निम्वयनय से यह जानते 
हैं, कि इस संसार में परद्रव्य अगुमात्र भी मेरा नहीं है, तथापि व्यवह्रारदष्टि से परद्रव्य को 
अपना मानते हैं। 
जैसे कोई साधारण मनुष्य मोह के बशीभूत होकर ग्राम, नगर, राज्य आदि के विषय 
में यह कहता है कि ये सब मेरे हैं में इनका स्वामी हूँ, यद्द उसकी अज्ञानता है । इसी भ्रकार वह 
ज्ञानी जीव, व्यवहार से मूढ़ द्वोकर यदि परद्रव्थ मेरा हे ऐसा जानता हुआ उस द्रन्य को अपना 
लेता है तो निःसन्देद बह मिथ्यादृष्टि होजाता है। जैसे कि कोई दूसरे के ग्राम आदि को अपना 
कहे | इसी प्रकार यह अपने शुद्धात्मस्वरूप की भावना से गिरकर परद्रव्य में ममत्व बुद्धि करता 
है बह मिथ्यादृष्टि होता है। इसलिए जाना जाता है. कि प्रथम विकार रहित स्थ ओर परको 
जानने बाले ज्ञान के द्वारा परद्रव्य मेरा नहीं हो सकता ऐसा जानकर भी जो परद्रव्य में कठत्व 
बुद्धि करता दे वह चाहे साधास्ण जन द्वो या मुनि उसको मिध्यादृष्टि जानो | 
भी अम्ृतचन्द्रा वारय लिखते हैं कि-- 
एकस्प वस्तुन इहान्यतरेण सादे सम्बन्ध एव सकलो 5पि यतोनिषिडः । 
तत्कत कम घटनास्ति न वस्तु मेंदे पश्यंत्वकत घुनयश्र जनाथ त्वम्‌ ॥ 
ये तु स्वभाव नियमं कलयन्ति नेम मज्लानमप्रमहसों बत ते बराकाः । 
कुवन्ति कर्म तत एव द्वि भावकर्म कर्ता स्रयं मवति चेतन एवं नान्‍्यः ॥ 
> ( फलश ) 
अथ- शुद्धनिश्चयनय से जीव का स्वभाव पुदूगल से सबंथा भिन्न है। इसलिए जीव, 
पुद्गल का कतो नहीं हो सकता। क्योंकि परिणमन भाव को ही कर्म और परिणमन 
दतों को ही कर्ता कहते हैं। जीव का परिणमन अपने शुद्धस्वरूप में हो रहा है तथा 
पुदूगल का परिणमन जड़रूप परिणति में होता है। इसलिए प्रत्येक द्रव्य अपनो २ 
परिणति का दी को है। परन्तु एक द्रव्य दूसरे द्रव्य की परिणति का कर्ता नहीं है । इसलिए 
भव्य जीबों का कर्तव्य है, कि वे ऐसा अनुभव करें, कि मेरी आत्मा का स्वभाव पर के कठ त्व 
से भिन्न है । 
सम्यन्टष्टि जीव, जब शुद्धनिश्चयनय से अपनी आत्मा को शगादिभावों का अकतो 
मानते हैं तब खेदकी बात हे कि मिथ्याटष्टि जीब, उन्हीं रागादिमाथों का अपने को कतो मान 
रहे हैं | क्‍योंकि मिध्यात्व कर्म के उदय से उनकी बुद्धि विपरीत हो रही है । इसलिए जब 
आशुद्ध परियमन की अपेज्ञा से देखा जाय, तो मिथ्यादष्टि रागद्रेपादिभावों का कतों होरहा है। 
उन भावों का कतो पुदूगल नहीं है | पुदूगल तो निभित्तमात्र कतो है | 
आगे इसी कथन को युक्ति द्वारा सिद्ध करते हैं-... 


मिच्छत्त जइ पयडी मिच्छाइट्री करे्ट अप्पाणं । 
तम्हा अचेयणा ते पयडी णणु कारगो पत्तो ॥ १५८ ॥ 
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झहवा एसो जीवो पुग्गलद॒व्वस्स कुणइ मिच्छत्त । 
तम्हा पुग्गलद॒व्व॑ मिच्छाइट्री ण पुण जीवो ॥ ३२६ ॥ 
अहजीवो पयडी तह पुग्गलद॒व्वं कुणंति मिच्छत्ते । 
तम्हा दोहिकय॑ त॑ दोण्णिवि भुंजंति तस्स फल ॥ ३३० ४ 
झअह ण्‌ पयडी ण जीवो पुग्गलद॒व्वं॑ करेदि मिच्छत्तं । 
तहा पुग्गलद॒व्व॑ मिच्छत्त तं तु ण हु मिच्छा ॥ ३३१ ॥ 
प्रकृतिश् बलाज्जीवं मिथ्यार्दरष्ट करोति चेत । 
प्रकृति! कारिका प्राप्ता सा च सांख्यमते जडा ॥ ३२८ ॥ 
पृद्गलस्य च मिथ्यात्व मेष जीवः करोति वा । 
मिथ्याध्क्‌ पुद्गलथ्व चेंतनों नेव जातुचित्‌ ॥ ३२९ ॥ 
मिथ्यात्व॑ पुद्गलं कुर्याज्जीवश्व प्रकृतिस्तथा । 
फल द्वावपि उुज्जाते तस्मादद्राभ्यां कृत च तत्‌ ॥ ३३० ॥ 
मिथ्याल॑ पुदूगल कुर्याननात्मा न प्रकृतिस्तथा, 
पुदूगल॑ तहिं मिथ्यात्वं मिथ्यात्व॑ नेव तद्भुवम्‌ ॥ २३१ ॥ 
( चतुष्कम ) 
भापा4-- आचार्य सांझुयवादियों से कहते हे कि-- यदि मिथ्यात्वनामक कमंप्रकृति 
इस आत्मा को मिथ्यारष्ट करती है, तो तुम्हारे मत से अचेतन प्रकृति, भाव मिथ्यात्त को 
करने वाली दोजायेगी | 


कर ७. 
यदि कोइ ऐसा माने कि यह जीब, पुद्गलद्गठ्य को भाव मिध्यात्वरूप कर देता है तो 
ऐसा मानने से पुदूगलद्रव्य मिथ्यादृष्टि होआयगा, जीब नहीं । 


श्रथवा उपयु क्त दूपण के भय से कोई यह माने, कि शआत्मा और प्रकृति दानों ही 
पुद्गलद्रव्य का मिथ्यात्वरूप कर देते है तो उस कम के भागने वाले भी दोनों ही होगे । 

अथवा ऐसा मानें, कि पुद्गलद्गग्यनामा मिध्यात्य को नतो प्रकृति करती है और न 
जीब कस्ता है, तो भी पुदगलद्रव्य ही मिध्यात्व हुआ। पुद्गलद्रत्य को मिध्यात्त मानना भी 
मिध्यात्र ही है । 

विशेषार्थ-- अशुद्धनिश्चवयनय की दृष्टि से सिध्यात्व आदि भाषकर्म का कतो, जीक ही 
है | यदि उसको श्रचेतन प्रकृति का कार्य माना जय तो उस भाव कर्म को भी अचेतना आजायेंगी। 
मिध्यात्व आदि भावकर्स का कतो, जीव स्वयं अपने आप ही है | यदि जीब के द्वारा पुद्गल्षद्रव्य 
के मिध्यात्थ आदि आवकर्स किये गये माने जांय तो भावकर्म चेतन होने से पुद्गलद्रब्य मे भी 
चेतना आजायेगी । जीव ओर प्रकृति दोनों ही मिथ्यात्व आदि भावकम के कतो नहीं हैं । 
क्योकि प्रकृति जड़ है उसको भी जीव को तरह उसका फल भोगना सिद्ध हो जायेगा । ये दोनों 


अधिकार; १०] समयलारः रैकद 


अकता भी नहीं हैं क्योकि पुद्गक्षद्रव्य के अपने स्वभाव से ही मिथ्यात्व आदि भ्रान्न-का प्रसंग 
थाता है| इसलिए सिथ्यात्व आदि भावकस का कतों जीव है और भमावक्म काय है । 
श्री अमृतचन्द्राचाय लिखते हैं कि-- 
कायत्वादकृतं न कम न च तज्जीव प्रकृत्योईयो 
रज्ञायाः प्रकृते: स्वकार्यफलसुकभावालुपंगात्कृतिः । 
नैकस्याः प्रकृतरचित्वलसनाज्जीबो उस्प कर्ता ततो 
जीवस्यैत च कर्म तचिद्लु्ग ज्ञता न यत्युदृगलः | 
कमैंव प्रवितर्क्य कत इतकेः ध्षिप्ववात्मनः कद वां 
कर्तात्मैव कथंचिदित्यचलिता कैश्रिच्छुतिः क्रोपिता | 
तेषामुद्धतमोहसमुद्रित धियां बोधस्य संझुद्धये 
स्पाद्वादप्रतिधन्धलब्धविजया वस्तुरिथतिःस्तूयते ॥ 
( कलश ) 
अ्र्थ-- प्रश्न यह है कि रागादि आशुद्धवैभाविक परिणामों का करने वाल्ना कौन दे ? 
ये रागह्ेष उत्पन्न होते है और विनष्ट होते हैं। अतः इनका काय होना सिद्ध है । और जो जो 
कार्य होते है वे कठ जम्य होते है । यदि कहा जाय कि इनफों ज़ीब और पुद्गल ने मिलकर 
बनाया है तो सुखदुःखादि फल भी दोनो को भोगना पढ़ेगा । किन्तु यह घात पुद्गल के लिए 
असम्भव है क्योंकि बह जड है। और यदि यह कहां जाय कि केषल प्रकृति ने ही रागद्वेपादि 


का निर्माण किया तो यह भी नहीं हो सकता क्योंकि प्रकृति जड़ हे और रागद्रेषादिभाष चेतन हैं । 
इसलिए यह सिद्ध हुआ कि ये अशुद्धमाव अशुद्ध आत्मा के ही हैं.। 


आत्मा कती है, या नही ? इस का समाधान स्याह्वाद द्वारा ही हो सकता है। जो लोग 
जीव को सर्वथा अ्रकतों ही मानते हैं, वे कर्म को को मान लेते हैं. । उनको आाबाय मिध्यारृष्ट 
कहते हैं। क्योंकि उनके मत मे जीब, कूटस्थ अथोत्‌ अपरिणामी ही रहेगा । तब बह रागादिको 
में परिणमन न करने के हेतु बन्ध का भागी भी न होगा। 


आगे सांख्यवादियों की ओर संकेत हुए स्याद्माद द्वारा यद सिद्ध करते है, कि जीव 
कथख़ित कर्ता भी हे-- 


कम्मेहि दु अरणाणी किज्जइ णाणी तहेव कम्मेहिं | 
कम्मेहिं सुवा विज्जइ जग्गाविज्जइ तहेव कम्मेहिं ॥३३२॥ 
कम्मेहि सुहाबिज्जइ दुरूखाविज्जद तहेब कम्मेहि । 
कम्मेहि य मिच्छत्तं णिज्जह २ असंजमं चेव ॥ ३३३ ॥ 
कम्मेहि भमाविजइ उहुमहो चावि तिरियलोयं च। 
कस्मेहि चेव किजइ सुद्यासुद्ं जित्ति यं किचि ॥ ३३४ ॥ 


श्टण 
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जम्हा कम्मं कुव्वइ कम्म देइ हरत्ति जं किंचि। 
तम्हा हु सब्वेजीवा अकारया हुंति आवण्णा ॥ ३३४ ॥ 
पुरिसि च्छियाहिलासी इच्छीकम्म॑ च पुरिसमहिलसइ । 
एसा आयरियपरं परागया एरिसी दु सुई ॥ ३३६ ॥ 
कुहा ण को वि जीवो अबंभचारी उ अम्ह उवएसे । 
जम्हा कम्मं चेव हि कम्मं अहिलसइ इदि भणियं ॥३३७॥ 
जम्हा घाएड पर परेण घाइजए य सा पयडी । 
एएग॒च्छेण किल भराणइ परघायणासमेत्ति ॥ १३१८ ॥ 
तम्हा ण॒ को वि जीवो वधायओ अत्थि अम्ह उवणसे । 
जम्हा कम्मं चेव हि कम्मं घाएदि इदि भणियं ॥३३६॥ 
एवं संखुबएसं जे उ परूविति एरिसं समणा । 
तेसि पयडी कुब्बइ अप्पा य अकारया सव्वे ॥ ३४० ॥ 
अहवा मण्णसि मज्मं अप्पा अप्पाणमप्पणो कुणइ । 
एसो मिच्छसहावों तुम्हं एयं सुणंतस्स ॥ ३४१ ॥ 
अप्पा णिश्यो असंखिजपदेसो देसिओ उ समयम्हि । 
ण वि सो सक्‍कइ तत्तो हीणो अहिओ य काउं जे ॥ ३४२ ॥ 
जीवस्स जीवरूपं विच्छरदों जाण लोगमित्तं हि । 
तत्तो सो कि हीणो अहिओ व कहं कुणइ दव्वं ॥३४१॥ 
अह जाणओ उ भावों णाण सहावेश अत्थि इत्तिमयं । 
तहा ण॒वि अप्पा अप्पयं तु सयमप्पणों कुणइ ॥ ३४४ ॥ 
क्रियते कमभिमूह: प्रान्श्न कर्ममिस्तथा । 
कर्ममिः स्वाप्यते जीवो जागय॑ते च कर्ममि: ॥ ३३२ ॥ 
83९ कर दुःखी सुखी च कमंमिः किल । 
कमभिननुमिथ्यात्वं कममिर्नीयतेडत्रवम्‌ ! ३३३ ॥ 
तियंगूध्य॑मधश्रापि कर्ममिर्म्राम्यते पुमान्‌ । 
यावच्छुमाशुभ॑ किशित्‌ क्रियते कमेमिस्तथा ॥ ३३४ ॥॥ 
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करोति च दक्लत्येव हरति कर्म चेत्तंदा । 

जीवाश्वाकारकाः सर्वे भवेयुर्नात्र संशयः ॥ ३३५ ॥ 

न कर्म स््थमिल्लापीद स्त्री कर्मेच्डति पूरुषण्‌ | मु 

आामता श्रुतिरेषा वै त्वेषाउचार्य परम्परा ॥ ३३६ ॥ 

तदा को5पि न जीजो वे व्यभिचारी मवन्‍्मते | 

अमभिलपति करमंव प्रोक्तं कमे यतस्त्वया ॥ ३३७ ॥ 

परेण इन्यते हन्ति परं सा प्रक्ृतिमंता । 

परघात॑ भण्यते तस्मान्नामेति साथक पिदु; ॥ ३३८ ॥ 

ततः को5पि न जीवो5स्ति त्वन्मते चोषधातक। । 

हन्तीति भणितं कमे कर्ता कमेंव ते मते ॥ ३३९ ॥ 

एवं सांख्योपदेशं ये प्ररूपयन्ति साधवः । 

करोति प्रकृतिस्तेषां जीवास्त्वकारका मताः ॥| ३४० ॥ 

त्व॑ मन्‍्यसे करोर्ताति ममात्मात्मानमात्मनः । 

एप मिथ्यास्वभावस्ते जानतो5पि च निश्रयात्‌ ॥ ३४१ | 

नित्यो उसंख्य प्रदेशश्रित्‌ समये दर्शितों जिनेः । 

न हीनमधिक कतु' कदापि शक्यते ततः ॥ ३४२ ॥ 

व्यासेन जीवरूप वे लोकमात्रश्व विद्धि तत्‌। 

प्रकु्याच्चाधिक्क हीन॑ कथ॑ द्रव्यश्ञ तत्ववः ॥ ३४३ ॥ 

भावों ज्ञानस््रभावेन ज्ञायकस्तिष्ठतीति वे । 

तस्मान्नात्मा सदात्मानं करोति स्वयमात्मनः | ३४४ | 

भाषारथ-- द्रव्यकर्भों के द्वारा यह जीव अज्ञानी व ज्ञानी किया जाता है । कर्मों से ही 
सुलाया जाता है तथा जमाया जाता है। कर्मों के द्वारा ही सुखी ब दुःखी किया जाता है बेसे 
ही कर्मों के द्वारा मिथ्यात्वी बनाया जाता है तथा कर्मों के द्वारा ही श्रसंयमी किया जाता है। 
एवं कर्मों के द्वारा ही ऊपर नीचे ब मध्यलोक में घुमाया जाता हे तथा शुभाशुभादि सब कर्मों 
के द्वारा ही किया जाता है । क्‍योंकि सब कुछ कम ही करता है कर्म ही देत। है और दरता हे। 
यदि एकान्तनय से ऐसा मानें तो समस्त जीब अकतो हो गये। ऐसी अबस्था मे जीव का कुछ 
भी कतंव्य न रहा। 
पुंबेदनासक कर्म, स्त्री की इच्छा करता है व-सत्री वेदसंज़्क कर्म पुरुष की अभिलाषा 

करता है। एसी श्रुति आचार्य परम्परा से चली आ रही है इस प्रकार मानने से तो यह सिद्ध 
हुआ, कि तुम्हारे मत में कोई व्यभिचारी नही है | जिस से दूसर कम का धांत किया जाय व 
जो कम दूसरी प्रकृति से घाता ज्ञाय वह प्रकृति परघातक कही गई हे। यदि एकान्त दृष्टि से यह 
माना जाय कि परघात द्वारा हिंसा हो और जीव का सम्बन्ध न द्वो तो ' तुम्हारे मत मे कोई भी 
जीष घातक सिद्ध न हो सकेगा | क्योकि तुम्हारे मत में कर्म ही कम की हिसा करता है । 
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इस प्रकार सांख्यमतानुसार उपदेश देने वाले द्रव्यलिंगी भ्रमण मुनियों के मत में जड़ 
प्रकृति ही कतों ठहरेगी तथा आत्मा अकर्ता सिद्ध होगे। 

और यदि तुम मानोगे कि मेरा आत्मा द्वी आत्मा को अपने द्वारा करता है तो उनके 
लिए आचार्य कहते हैं कि तुम्दारा यह मानना मिथ्यास्वभावरूप हे । क्योंकि आत्मा नित्य हे व 
असख्यात प्रदेशी है, ऐसा आगम में कहा गया है। उससे हीन व अधिक करने को कोई भी 
समर्थ नहीं हो सकता, यदि जीब का प्रदेशों की अपेक्षा से विस्तार करें तो भी निम्धत्न से लोक 
प्रमाण है । उस प्रमाण से चह जीव क्‍या न्यूनाधिक किया जा सकता हैं ? जिस से तुम यह 
कट्द सको कि श्रात्मद्रव्य किया गया ? यह ज्ञाता आत्मा तो पहले से ही ज्ञानस्वभावरूप है ऐसा 
माना गया है। इसलिए यह आत्मा भी अ्रपने को अपने से नहीं करता । 


विशेषार्थ-- यदि फोई जैन मुनि भी स्थाह्ादबाणी के विषय को भली भांति न समझ 
कर सबया एकान्तपक्ष दही अहण करे तथा शास्त्र के अभिप्राय को बदल कर यह कट्दे कि आत्मा 
तो अरकतों ही है कर्म प्रकृति का उदय ही भावादि सब कार्यों को करता है । अ्रल्लान ज्ञान, सोना, 
जागना, सुख, दुःख, मिध्यात्व, असंयम, चारो गतियों में अ्रमण तथा जो भी शुभ, अशुभ 
आदि भाव हैं उन सबको कर्म करता है जीव तो ज्ञाता, रृष्टामात्र है | इस प्रकार शास्त्र का 
झभिप्राय बताते हुए यह कहे कि वेद्‌ के उदय अथोत्‌ स्त्री व पुरुषनामकर्म के उदय से ही ख्री 
पुरुषों के चित्त मे विकार उत्पन्न होता हे तथा श्रपघात प्रकृति के उठ्य से परस्पर घात में श्रवृत्त 
होता दे उसका यह सब कथन साख्यमत के अनुसार ही है । परन्तु जैनवाणी स्थाद्वात्मक है 
इसलिए सर्वथा एकान्त मानने वाले के ऊपर बाणी का कोप अवश्य होगा । इस प्रकार आंगम 
के भय से यह कहने लगे, कि आत्मा अपने आत्मा का कतो है, इसलिए भावकर्म का कतों तो 
कम ही है श्रौर अपना करता आत्मा है इस प्रकार कथब्वित आत्मा को कतों कहने से शआंगम के 
कोप से बच जाऊंगा | उसका ऐसा समझता भी_मिथ्यात्व उदय के कारण है। श्रात्मा द्रव्यरूपेण 
नित्य है, असख्याठप्रदेशी ब लोक परिमाण है । इस द्रव्यस्‍्वभाव मे कोई भी न्यूनाधिकता नहीं 
कर सकता | यदि भावकमंरूप पयायो का कतों भी कर्म को ही माना जावे तो आत्मा तो अकतों 
ही रहा | ऐसी परिस्थिति मे एकान्तमत की पुष्टि होने के कारण आगम का को तो तद्गत्‌ ही 
रदहा। अतः आत्मा के कठृ त्व ओर अकत्‌ त्व को स्वाद्वाद द्वारा मानना ही श्रेयस्कर है. । क्‍योंकि 
आज्ञान अवस्था मे आत्मा अज्ञनबश होकर जो कुछ रागदेंषादिभात करता है उन भावों का 
कतो ता आत्मा ही है। जब आत्मा को शुद्धात्मतत्व का ज्ञान होजाय॒ और यह स्वस्वरूप 
मय परिशमन करने लगे उस समय से लेकर इस ज्ञानी को रज्नत्रय की पर्णता होने पर अपने 
को अ!प जाने और शुद्धात्मस्वरूप मे ही लीन रहे, उस समय केबल ज्ञाता दृष्टामात्र द्योता हुआ 
अकतो दोता है। इस प्रकार मानना ही सत्यतत्वाश्रित स्याद्वाद को मानना है। 


श्री श्रमृतचम्द्राचाय लिखत है कि-- 


मा कर्तार ममी रपृशतु पुरुष सांख्या इवाप्याहता: 
कर्तार कलयन्तु त किल सदा भेदावबोधादघः । 
उध्द तृद्धतबोधधामनियर्त प्रत्यक्षमेन॑ स्वयं 
ह पह्यन्तुच्युतकतभावमचर्ल ज्ञातारमे्क परम्‌ ॥ ( कलश ) 
अथ-- अहन्तमत्तानुयायी श्रथोत स्थाद्वाद के मानने बालो का कर्तव्य है, कि सांख्य- 


अधिकार: १० ) समयसारः । श्प्रे 
मतानुसार आत्मा को सबंथा अकतों न मानें । भेदविज्ञान होने से पूत तो आत्मा को कतों मानें। 
ओर भेदबिज्ञान होने पर अपने क्वानस्वभाव में स्थित होने के कारण आत्मा अकतों दोता हे 
यदी स्थाह्टाद का सिद्धान्त है और यही वस्तुत्थिति है। 
अब आगे आचाय ज्णिकवाद का खण्डन करते हैं--- 
केहिचि दु पजएहिं विशस्सए णेव केहिचि दु जीवो । 
जम्हा तम्हा कुब्बदि सो वा अण्णो व णेयंतों ॥ ३४५ ॥ 
केहिचि दु पल्मएणहिं विणस्सए णेव केहिंचि दुँ जीवो । 
जम्हा तम्हा वेददि सो वा अण्णो व णेयंतो ॥ ३४६ ॥ 
जो चेव कुशइ सोचिय ण॒ वेयए जस्स एस सिद्धंतो । 
सो जीवो णायव्वों मिच्छादिट्टी अणारिहदों ॥ ३४७ ॥ 
अणणो करेइ अण्णो परिभुजड जस्स एस सिद्धंतो । 
सो जीवो णायव्वों मिच्छादिद्दी अणारिहदों ॥ ३४८ ॥ 
विनश्यति च पर्यायर्नित्यं द्रव्यस्वरूपतः । 
कर्ता भोक्ता च जीवोउ5यं झ्कर्तापि यतस्ततः॥ ३४५...१४६ ॥ 
यः करोति न भुंक्ते स यस्येष विद्यते मतः । 
प्रज्ञातव्यः स वै जीवो मिथ्यारृष्टिरनाहेतः ॥ ३४७ 0 
अन्यः करोति मेंक्ते उन्यः सिद्धान्तश्ेष यस्य वे । 
प्रज्ञातव्य; स वे जीवो मिश्यादइृष्टिरनाइंतः ॥ ३४८ ॥ 
भाषाथ-- यह जीज, पर्यायार्थिकनय से तो उत्पन्न होता हे और नष्ट होता दे। तथा 
द्रव्याथिकनय से अथोत्‌ द्रब्यरूप से नित्य है। न उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है । इसलिए 
पयोयरूप से जीब कतो दे भोर द्रव्यरूप से अकतों भी है । यही स्याद्वाद है । हसी प्रकार वह 


जीव कथब्ित्‌ भोक्ता भी है और नही भी है। ओर जिसका ऐसा मत है कि जो जीव कतो हे वह 
भोक्ता नहीं है कतो अ्रन्य है भोक्ता कोई अन्य ही है वह मिथ्यादृष्टि है 

विशेषार्थ-- जिनसतानुसार वस्तु का स्वभाव द्रव्य पयोयरूप अथीत्‌ नित्यानित्यास्मक 
कट्दा है। इसलिए पयोय अपेक्षा से वस्तु कणिक ( अनित्य ) है और द्रव्यदष्टि खरे वस्तु नित्य 
है औवब नामक पदार्थ भी पयोयरूप से ज्षणिक हे ओर द्रत्यरूप से नित्य है | इसलिए यदि 
पर्योयदष्टि से देखें तो कार्य का कतो अ्रन्‍्य दोता दे ओर भोक्ता अन्य । जिस प्रकार भनुष्यादि 
पयोय में किए हुए शुभाशुभादि कर्मों का फक्ष देवादि पयोय भोगता है । किन्तु द्रव्यटष्टि से देखा 
जाय तो जो करता है वही भोगता है। जैसे मनुष्य शरीर में जिस जोब ने जैसे कमे किये थे 
वही ज्ीब देवादि योनियों से उनका फल भोगता है। इस प्रकार वस्तु का स्वरूप अनेकान्तात्मक 
है। जो लोग स्याद्वाद की दृष्टि को छोड़कर एकान्त से ऐसा मानते हैं कि जो कतो है वह भोक्ता 
नहीं है भोक्ता अन्य दी कोई दे थ कत्तो अन्य वे मिध्यादष्टि कहलाते हैं 


१४ निजानन्दीयटीकासहितः | चूलिका 
मी अमृतचन्द्राचा्य इस विषय को निम्न प्रकार से स्पष्ट करते हैं-- 
ध्णिकमिदमिहेकः कब्पयित्वात्मतत्व 
निजमनसि विधत्ते कद मोक्त्रोविमेदम्‌ । 
अपहरति विमोह तस्य नित्यामतो्: 
स्वयमयमभिषिचंधिश्वमत्कार एवं ॥ 


वृच्यंश् भेदतो उत्यन्त वृत्तिमन्नाशकर्पनात्‌ । 
अन्यः करोति मंक्त उन्‍्य इत्येकांतथकास्तु मा ॥ 
हि िप 
आत्मान॑ परिशुद्धमीप्सुभिरतिव्यापि प्रपचान्धेः 
कालोपाधि बलादशुद्धिमपिका तत्रापि मत्वा परे: । 
चैयन्यक्षरिक प्रकर्प्य पृथुर्क: शुद्धजुपत्रेरित 
रात्माव्युज्फित एव हारदहो निस्सत्र मुक्तेक्षिमिः ॥ 
ह्‌ 
क॒तुर्वेदयितुश्॒ युक्तिवशतो भेदोस्लभेदोंउपि वा 
कर्ता वेदयिता च मा भवतु वा वस्त्वेव संचिन्त्यताम्‌ । 
५0ए 
प्रोता छत्र ध्वात्मनीह निपुणोभतु न शक्या काचि- 
चिश्चितामणिमालिके य मभितोप्येका चकास्त्येबनः ॥ 
के ह ८ 
व्यावहारिकत्शेव केवल कत कम च विभिन्नमिष्यते । 
चित्यते पी  ल> 
निश्चयेत यदि वस्तु सित्यते कत कम च संदेकमिष्यते ॥ 
( कल्षश ) 
श्र्थ-- जीव को सर्वधा क्षणभगुर मानने वाले बोद्धों के प्रति अशचार्य कहते है कि 
यदि वस्तु सबंथा श्रनित्य ही हो तो प्रत्यभिज्ञान श्रथात्‌ जिसके मैने १० वर्ष पूर्व देखा था उसी को 
आज देख रहा हूं ऐसा ह्तृत्यात्मक ज्ञान नहीं हो सकेगा । इसलिए कतो कोई है ओर भाक्ता काई 
श्न्‍्य हैं यह कहना मिध्यात्त है । क्योकि जीव द्रव्य तो द्रव्यरूप से श्रविनाशी है. इसलिए वही 
करो है और वही भोक्ता है। किन्तु पयोयरूप से श्रनित्य होने के कारण अन्तर है। 
पर्योयहष्ट से जो फती के समय जो पर्याय ( अवस्था ) थी बह भागने के समय नहीं' 
हे । किन्तु जीव सवंधा क्षणिक ही नहीं है | वह द्रव्यदृष्टि से नित्य भी है । इस तात्बिक सिद्धान्त 
को मानना ही। सम्यक्त्व है। क्योकि अवस्था बदलते रहने पर भी द्रव्य का सर्वथा नाश नहीं 
होता। जिस प्रकार खुबरों का पक जेबर तोड कर दूसरा जेवर बनाने पर ज्ंवररूप पर्याय का 
का ही परिवतन हुआ है, सुबर्शरूप द्रव्य ता सब अवस्थाओं में समान ही हे । इस से यह सिद्ध * 
हुआ कि बस्तु अनेक धमोत्मक है। एसा ज्ञान स्पाह्माद के श्राश्रय से हीं हो सकता है। जा 
व्यक्ति मोतियों के हार की तो इच्छा करे किन्तु जिस सूत्र में साती पिरोकर हार बनाया जाता 
है उसको खेना न चाहे ता उसको मोतियों के हार का मिलना असम्भव है । इसी प्रकार जो 
व्यक्ति मोज्ञ को चाहे किन्तु मुक्ति के साधक स्थाद्राद को न चाहे तो उसे सोज्ष कैसे प्राप्त हवा 
सकता है ! इसलिए जा आत्मा को सब्धा क्षणिक मानते हैं अथवा सर्वथा नित्य और शुद्ध 
ही मानते हैं अथवा आत्मा को सबंधा अशुद्ध ही मानते है' उनको शुद्धात्मालुमब न होने के कारण 
मोज्ष भी प्राप्त न हो सकेगी । यद्यपि आन्मा के अनन्त घमत्मक स्वभाव को समभने के लिए 


अधिकारः १० ) समयसारः । (८५ 


अनेक दृष्टियों का आश्रय लेना उचित है तो भी इस नयरूपी विकल्प में फंसकर प्राणी 
न तो शुद्धात्मा का अनुभव ही कर सकता है और न आत्मा में विद्यमान निरपेज्ष अनन्त सुख 
का ही कुछ अनुभव कर सकता है। जैसे मोती की माला को गूँथने वाला अनेक विकल्प करता 
है श्रथांत्‌ कहों कोनसा मोती पिरोऊँ आ्रादि इसी प्रकार 'उघेडबुत में लगे रहने के कारण उस 
माला का आनन्द प्राप्त नहीं कर सकता | आनन्द तो उसी को प्राप्त होता है कि जो समस्त 
विकल्पों को छोडफर माला को एकाकार देख कर पहद्दिनता है। इसी प्रकार आत्मा कतो है, 
भोक्ता है यह सब व्यवह्ारनय का घिकल्पमात्र है। तथा भात्मा न कतो है, न भोक्ता है यह भी 
निश्चयनय का विकल्प है । अथवा का कोई और है और भोक्ता कोई और है यह पयोयरष्टि 
का विकल्प है तथा जो कर्ता है' बही भोक्ता है यह द्रव्यदष्टि का विकल्प है। यद्यप यह विकश्प, 
बस्तु तत्वात्मकज्ञान के साधक हैं किग्तु यदि साधक इन्हीं विकल्पों में फंसा रहे तो ये विकल्प 
आत्मरसास्वाद में बाधक हो जाते हैं। इसलिए आगे चलकर सांधक के लिए ये भरी स्थाल्य हैं । 

क्योकि प्रत्येक द्रव्य स्वस्वरूप ही परिणमन कश्ता है। कोई भी द्रव्य दूसरे द्रव्यरूप 
परिणमन नहीं कर सकता। जैसे जीव, जड़रूप और जड़, चेतनरूप नहीं हो सकता । इस 
श्रवस्था मे परिणमित द्रव्य को उपचार से कतों कहा जाता है और उसके परिणाम को कम 
कहा जाता है। किन्तु नयो का विकल्प छोडकर यदि विचार करें तो निश्चयरृष्टि से दानों अभिन्न 
है | इसलिए यह कहना कि जीव ने ज्ञानावरणशादि श्रष्टकम किए इसलिए जीब इनका कता है 
ओर ये उसके कम हैं. यह औपचारिक कथनमात्र है। क्योंकि रागादि का निर्मित्त पाकर स्वयं 
पुदूगलपिड ही ज्ञानावरणादि अष्टफमंरूप परिणत हुआ हे। किन्तु शुद्ध आत्मानुभूति के समय 
उपयंक्त सभी बिऋलप विलीन हो जाते हैं। अतः इन समस्त विकल्प जालों को तजकर एकमात्र 
आत्मानुभूति मे ही रत रहना श्रेयस्कर है। 


अर!गे उपयक्त विषय को ही दृष्टान्तो द्वारा पुष्ट करते हैं-- 
जह सिप्पिओ उ कम्मं कुब्बः ण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवोबि य कम्मं कुव्वदि ण य तम्मओ होइ ॥३४६॥ 
जह सिप्पिओ उ करणेहि कुब्बह ण॒ य सोउ तम्मओ होइ । 
तहजीवो करणेहि कुब्बद३ ण ये तम्मओ होई ॥ ३५० ॥ 
जह सिप्पिओ उ करणाणि गिण्हह ण॒ सो उ तम्मओ होई। 
तह जीवो करणाणि उ गिण्हद ण॒ य तम्मओ होइ ॥३५१॥ 
जह सिप्पिउ कम्मफलं भुंजदह ण॒ य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवो कम्मफल भुंजइ ण॒ य तम्मओ होइ ॥ ३५४२ ॥ 
एवं क्वहारस्स उ वत्तव्वं दरिसण्ण समासेण । 
सुणु णिच्छयस्स वयणं परिमाणकर्य तु ज॑ होइ ॥ ३५३ ॥ 


१८६ निजानन्दीयटीकास द्वित्त: । [ चुलिका 


जह सिप्पिओ उचिट्रं कुखइ हवइ य तहा अणरणणो से । 
तह जीवोबि य कम्मं कुठतरइ हवई ये अणण्णो से ॥३५४॥ 
जह चिट कुव्बंतो उ सिप्पिओ णिच्चदुख्खिओ होइ । 
तत्तो सिया अणण्णो तह चिट्टुंतो दुही जीवो ॥ ३५५ ॥ 
शिल्पकारों यथा कर्म कुवेश्नपि न तन्‍्मयः । 
तथा जीवोपि कुवन्दि कर्म नेब च तन्‍्मयः ॥ ३४९ ॥ 
शिल्पिकः करणे! कम कुबरन्नेव यथा रतः । 
तथा जीबो5पि करणेः कर्म कुर्वेन्न तन्मयः ॥ ३५० ॥ 
गृह्वाति च यथा शिल्पी करणानि न तन्मयः ॥ 
तथा गृद्दन्‌ू हि जीवो5पि करणानि न तन्‍्मयः ॥ २५१ ॥ 
शिल्पी कमफलं भुंक्ते यथा नेव च तन्‍्मयः । 
अज्जानो5पि तथा जीवो फल नेव च तन्‍्मयः ॥ ३१५२ ॥ 
शा 
वक्तव्य व्यवहारस्य समासेन च दशनम्‌ 
परिणामकृत॑ यत्स्याम्रिश्व यस्य श्ुणुष्व तत्‌ ॥ ३५३ ॥ 
शिल्पी कुबन्यथाचेश-मनन्‍्यःस्पात्ततः स्वयम्‌ । 
तथा जीवो5पि बुव॑न्वैस्थादनन्यस्ततों भ्रवम्‌ ॥ ३५४ ॥ 
चेशं कुरवन्यथा शिल्पी तथा स्यान्नित्यदुःखितः । 
तस्माश्व स्यादनन्यों वा दुःख्यात्मापि भवेत्तथा ॥ ३५५ ॥ 
भसाषाय-- जिस प्रकार सुनार आदि कारीगर आभूषण आदि बनानेरूप कम करते स्ि 
किन्तु वे स्वयं आभूषण आदि रूप नही होते । इसी प्रकार अनेक पुद्गलात्मक कर्म करते हुए 
भी जीब, पुदुगलरूप नहीं हाता । तथा शिल्प्री हथोडा आदि साधनो द्वारा कर्म करते हुए भी 
तद्रूप नहीं होता उसी प्रकार जीव भी मन, बचन आदि करणो द्वारा कर्म करते हुए भी 
तन्‍्मय नहीं होता। जैसे शिल्पी ओज़ार आदि को ग्रहण करते हुए भी तनन्‍्मय नहीं हैं 
उसी प्रकार जीव भी शरीरादि को ग्रहण करने पर भी तद्रूप नहीं होता । तथा च 
शिल्पी जैसे आभूषणादि कम के फल का भोक्ता है किन्तु कम फरूप नहीं होता डसी प्रकार 
जीव भी सुख दुःस्वादि कमंफल को भोगता है किन्तु तन्‍्मय नहीं होता । यह व्यवद्ारिकजनो 
का सक्ञेप तया उयवह्ारनय से कथन है। किन्तु निश्चयनय का कथन अपने परिणामों पर आश्रित 
है उसको सुनो " जिस प्रकार कलाकार अपने हाबभाव आदि चेष्टाओ को करते हुए तन्‍्मय 
होता है । उली प्रकार जीव भी अपने भावों को करते हुए तन्मय होता है । जैसे कल्लाकार परिश्रम 
करते हुए सुखी, दुःखी होते हुए उस सुख दुःख से भिन्न नहीं है वेसे ही जीब भी भावात्मक 
कम करते हुए जो सुखी, दुःखी होता है उस समय वह भी सुम्व दुःखरूप ही होता है। , 


विशेषार्थ-- भाव यह हे, कि जिस प्रकार कलाकार ओज़ार आदि साधनों से किसी 
वस्तु को बनाकर उसऊा पारिश्रमिक पाकर उसके फन्कको भी भोगता है किन्तु फिर भी वह 


अधिकार; १० ] समयसार; । १८५ 


शिल्पी उस बस्तु सेध उन ओऔज़ार आदि से ओर उस घन से (जो उस से प्राप्त हुआ हे) 
सबंथा प्थक्‌ ही है । इसी प्रकार यह जीव भी सन, बचन, काय आदि के द्वारा द्रव्य कर्म को 
प्रहण करते हुए भी उन सब से प्थक है ऐसा व्यवद्दारनय कद्दता है । परन्तु जिस प्रकार शिल्पी 
कुर्डल आदि बनानेरूप भावों को करते हुए तन्‍्मय होता है, उसी प्रकार यह अज्ञानी जीव भी 
रागड्रेघरूप परिणति करते हुए अवश्य तद्रूष द्वोता है । अथोत््‌ जीब का परिशमन जीब में होता 
है, और पुद्राल का घुद्गल में । इस प्रकार अज्ञानी जीत, निर्बिकल्प आत्मानुभूत से गिरकर 
ध्वणेकार आदि की तरह व्यवद्दासनय से द्रव्यकर्मों का कती और भोक्ता हे उसी प्रकार अशुद्ध 
निश्चवनय से रागद्वेषादिभावरूप कर्सों का कतो और भोक्ता है। 
आगे इस निश्चय और व्यवद्दारनय के कथन को दृष्टान् द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 


जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होइ। 

तह जाणओ दु ण परस्स जाशओ जाणओ सो दु ॥३४६॥ 
जह सेडिया दु ण॒ परस्स सेडिया सेडिया य सा होड़ । 
तह पासओ दु ण्‌ परस्स पासओ पासओ सो दु ॥ ३५७ ॥ 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया दु सा होइ । 

तह संजओ दु ण परस्स संजञो संजशो सो दु ॥ ३५४८ ॥ 
जह सेडिया दु ण॒ परस्स सेडिया सेडिया दु सा होइ । 

तह दंसणं द. ण॒ परस्स दंसणं दंसणं त॑ तु ॥ ३५६ ॥ 
एत॑ तु णिच्छयणयस्स भासियं णाण दंसण चरित्ते। 

सुणु ववहारणयस्स य वत्तववं से समासेण ॥ ३६० ॥ 

जह परदव्वं सेडि दि हु सेडिया अप्पणो सहात्रेण । 

तह परदव्वं॑ जाणइ खाया वि सयेण भावेणश ॥ ३६१ ॥ 

जह परदव्वं सेडिदि हु सेडिया अप्पणों सहावेश । 

तह परदठवं पस्सइ जीवो वि सयेण भावेण ॥ ३६२ ॥ 
जह परदव्वं सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 

तह परदव्वं विजह॒ह णायावि सयेण भावेण ॥ ३६३ ॥ 
जह परदव्वं सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण । 

तह परदव्व॑ सदहइ सम्मदिट्टी सहावेश ॥ ३६४ ॥ ३२६४ ॥ 


श्प्प . निजानन्दी यटीकासहितः । [ चूलिका 


एवं ववहारस्स दु विणिच्चओ णाणदंसणवरित्ते । 
भणिओ अण्णेसु वि पजएसु एमेव णायव्वों ॥ ३६५ ॥ 


इवेत करोति कुब्यादीजञातः सा ब्वेतिका मता । 

न्ञायको नान्यबोधाच्च ह्वायकों ब्ञायकः स्वयम्‌ ॥ २३५६ ॥ 

इवेतं करोति कुब्यादीन सा नातः श्वेतिका मता । 

द्शनाद शंको नेव दर्शकों दशंकः स्वयम्‌ ॥ ३५७ ॥ 

इवेतं करोति कुब्यादीलातः सा श्वेतिका मता | 

संयमात्सयतो नेव सयतः सयतः स्रयम्‌ ॥ ३५८ ॥ 

शबेतं करोति कुब्यादीज्ञातः ब्वेतिका मता । 

भ्रद्धानं द्शनान्मैय दर्शन दशेनं स्वयम्‌ ॥ ३५९ ॥ 

इम्ब्ानचरणं चेव भाषितं निश्र यात्रयात्‌ । 

शृणु मेदनयस्याग्रे वक्तव्यं च समासतः ॥ ३२६० ॥ 

इवेतयति परद्रव्यं इवेतिका स्रस्तर मावतः । 

एवं वेत्ति परद्र॒व्यं ज्ञायकः स्वस्वभावतः ॥ ३६१ 0७ 

इ्वेतयति परद्रव्य इवेतिका स्वस्वमावतः । 

ज्ञातापि स्वस्वभावेन चैवं पश्यति सवंधा ॥ ३६२ ॥ 

इवेतयति परद्रव्यं बवेतिका स्वस्व॒भावतः | * 

विजद्दाति परद्रव्य तथा ज्ञाता स्रभावतः ॥ ३६३ ॥ 

इवेतयति परद्रव्यं ब्वेतिका स्वस्वभावतः । 

भ्रदधाति च परद्रव्यं ज्ञातापि स्वस्वभावतः ॥ ३६४ ॥ 

एवं रत्नत्रयं विद्धि व्यवहारेण वे निश्चयात्‌ । 

पययिष्वपिचान्येषु तथेव कथित चुथैे: । ३६५ ॥ 
भाषाथं-- जैसे खडिया आदि मिट्टी दीवार आदि को श्वेत करने के कारए ही श्वेत 


नही है श्रपितु बह स्वय श्वेत है। इसी प्रकार ज्ञायक आत्मा, परद्रव्य को जानने से ज्ञाता नहीं 
है अपितु बह स्वय ज्ञातास्वरूप होने से ज्ञायक हे । 


तथा च-- जिस भ्रकार दीवार आदि पर लगी हुई खडिया अपने स्वरूप को नहीं 
त्यागती। उसी भ्रकार ज्ञायक आत्मा घटपटादि पदार्थों को जानता हुआ भी स्वस्वरूप को नहीं 
त्थागता। जैसे खडिया, दीवार आ्रादि को सफेद करने से ही सफेद नही है | अपितु वह स्वयं 
सफेद हे बेसे ही देखने बाला, परद्रव्य को देखने वाला होने से दर्शक नहीं है. अपितु बह स्वर्य 
ही देखने बाला है। जैसे खडिया० '” उसी प्रकार परत्यागरूप संयम से सयत्त 
नही है अपितु बह स्त्रयं संयत है । जैसे खडिया० “ *» * “““«« बैसे ही श्रद्धान परके भ्रद्धान 


अधिकारः १० ] समयसारः । श्ट्द 


से श्रद्धान नहीं है श्रपितु आपहददी भ्रद्धान हे । इस प्रकार निश्चयनय की दृष्टि से कद्दा हुआ रत्नन्नय 
रूप है आगे व्यवहारसय का वचन सक्षप से कहते हैं उसको सुनो ? जिस प्रकार खड़िया अपने 


के +कक सका व प 


स्वभाव से जानता है। जिस ॥7रकार खडिया"” ““ *“ ““* उसी प्रकार ज्ञाता भी अपने स्वभाव से 
परद्रव्य को देखता है | जिस प्रकार खडिया “ ” * उसी प्रकार ज्ञाता भी अपने स्वभाव से 
परद्रग्य को त्यागता है। जैसे खडिया - बैसे ही ज्ञाता भी अपने स्वभाव से परंद्रव्य 


का भ्रद्धान करता है। इस प्रकार व्यवद्ारनय से दरशनज्ञानचारित्र ( रन्नत्रय ) कहा है, तथा 
अन्य पयोगों में भी जानना चाहिए । 

विशेषा्-- शुद्धनिश्चयनय से आत्मा शुद्ध चिन्मान्नस्वभावात्मक है। उसके परिणाम 
देखना, जानना, भ्रद्धा करना तथा परद्रन्य से निवृत्त होना है| यदि शुद्धद्रव्याथिकनिश्चयनय से 
बिचारा जाय तो आत्मा को परद्रव्य का ज्ञाता नहीं कहा जा सकता तथा दर्शक व श्रद्धान करने 
वाला, और त्याग करने बाला भी नहीं कहा ज्ञा सकता | क्योकि निश्चय से परद्रव्य ब आत्मा का 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं हें । श्ात्मा के ज्ञातारश आदि भाव सवथा निरपेक्ष हैं। भाव्यमावक 
ज्ञयज्ञायक तथा दृश्यद्र्शक आदि भेदात्मक जितनी कल्पनाएं हैं. वे सब व्यवहार मात्र हैं। आत्मा 
को परद्रव्य का ज्ञातारष्टा आदि जो कष्दा गया है बह भी व्यवद्दारनय से कहद्दा गया है। क्योंकि 
परद्रव्य का और आत्मा का निमित्तनैमित्तिकभाव है । परद्रव्य के निमित्त से हुए कुछ भावों को 
देख कर साधारण जन कहते हैं. कि आत्मा परद्रव्य का ज्ञाता, दृष्टा आदि है। इस प्रकार निश्चय 
ओर व्यवहार का भेद जानकर श्रद्धान करना चाहिए। 


श्री अ्रमृतचन्द्रानाय लिखते हैं कि--- 
शुद्धद्र व्यनिरूपणार्पितमतेस्तत्व॑ समुत्पश्यतो 
नेकद्रव्यगतं चकास्ति किमपि द्रव्यान्तरं जातुचित्‌ । 
ज्ञानं शेयमवेति यत्तु तदयं शुद्धस्वभावोदयः 
कि द्रव्यान्तरचुंबनाकुलाधियस्तत्वाच्चवंते जनाः ॥ 
शुद्धद्ृव्यस्वरस भवनात्किं स्वभावस्य शेष- 
मन्यद्र॒व्यं भवति यदि वा तस्य कि स्यात्खभावः | 
ज्योत्स्नारूपं स्नपयति झुवं नेव तस्यास्ति भ्रुमि 
ज्ञान शेय कलयति सदा शेयमस्यास्ति नेव ॥ 


अथ-- आत्मा, अपने ज्ञानस्वरूप स्वस्वभाव को त्यागकर पररूप नहीं होता। ज्ञान में 
स्वज्ञेय स्वयं प्रतिभासित होते हैं । यह स्वपरप्रकाशक ज्ञान का स्वभाव दर्पशवत्‌ है। जिस प्रकार 
दपण मे प्रकाश्य पदार्थों का प्रवेश नहीं होता है उसी प्रकार-झेय-पदार्थ भी आत्मा मे प्रविष्ट नहीं 
होते हैं। न तो आत्मा स्वयं विश्वरूप होकर अन्यद्रव्यो की सत्ता मिटाकर आप ही जडरूप होता 
है और न आत्मा का ज्ञान ही शंय को प्रकाशित करने से शून्य हो जाता है। यह मानना भी 
मिथ्या है कि ज्ञान मे ज्ोयो के कलकने से ज्ञान अशुद्ध हो जाता है। यदि ज्ञान मे ज्ञेय न प्रतिभा- 
सित हो तो भी ज्ञान ज्ञान ही रहेगा। होयो के अभाव से ज्ञान का अभाव नही हो सकता, क्योंकि 
ज्ञान आत्मा का निरपेक्षगुण है । 


१६० निजानन्दीयटीकासहितः । चूनिका 


तथाच-- जैसे चन्द्रमा की चॉदनी प्रथ्वी पर फेलकर उसको शवेतसी प्रदर्शित करती है 
तो भी न ता भूमि ही हवेत श्रथोत्‌ ज्योस्ट्वामय होती है. और न चन्द्रमा की चॉदनी ही प्रथ्वीरूप 
होती है। चॉदनी अपने स्थान पर है. और प्रथ्वी अपने स्थान पर, इसी प्रकार झंयो को जानता 
हुआ भी ज्ञान न तो झेयरूप होता है और न झ्ेय, झानमय दोते हैं। क्योंकि कोई भी द्रव्य 
अपने स्वभाव से च्युत नही हो सकता। जीव सदा शुद्धोपयोगात्मकभाव वाला दै। यदि यह 
किसी प्रकार पुदूगलरूप हो सकता ता जीव की सत्तः का ही नाश दो जाता। 


आगे आचार कायक्लेशदियाह्मतपो को दी मुख्य मानने वालों को उपदेश करते दैं-- 
दंसाणणाणचरित्तं किंचित्रि णत्थि द्‌ अचेयणे विभये । 
तहाय कि घादयदे चेदयिदा तेसु विसाएसु ॥ ३६६ ॥ 
द साशणाणवग्त्ति किंचिवि णत्यि दू, अचेयणे कम्से । 
तहां कि घादयदे चेदयिदा तेसु कम्मेसु ॥ ३६७ ॥ 
द॑ सणणाण चरित्त किचिवि णत्थि द अचेय णे काये । 
तहाया कि घादयते चेदइ दा तेस कायेसु ॥ ३६८ ॥ 
णांणस्स ठ सणस्स य भणिओ घाओ तहा चरित्तस्स । 
णवि तहिं पुग्गलद॒व्वस्स को5वि घाओ उ णिद्िट्रो ॥३६६॥ 
जीवस्स जे गुणा केइ ख॒त्यि खलु ते परेसु दव्वेस । 
तहा संस्माइट्रिस्स खत्यि रागो उ विसयेसु ॥ ३७० ॥ 
रागो दोसो मोहो जोवस्सेत्र य अणण्गापरिणामा । 
एएण कारणेण उ सदादिसु णत्यि रागादि ॥ ३७१ ॥ 
दर्शनज्ञानचारित्रं नास्ति कमं्यचेतने । 
विषयेषु च तेघवत्र घातबेच्चेतनः कथम्‌ ॥ ३६६ ॥ 
दशनज्ञानचारित्रं नास्ति कर्मण्यचेतने ! 
तेषु कर्मसु तस्मात्कि घातयेच्चेतनो भृज्मम्‌ | ३६७ ॥ 
दशशनज्ञानचारित्रं काये नास्ति त्वचेठने । 
तेषु कायेषु तस्मात्कि घातयेच्चेतनो ननु ॥ ३६८ ॥ 


भावरागादिधातों हि कथितश्व विपश्चितेः । 
नापि पृद्गलद्रव्यम्य घातो निगदितः पुनः ॥ ३६९ ॥ 


अबिकारः १० ] समयसार: । १6१ 


गुणा ये सन्ति जीवस्थ नान्यद्रब्येष जातुचित्‌ । 
सम्यर्धष्टेस्तु तस्माई न राग्रो विषयेषु थ | ३७० ॥ 
जीवस्पानन्यभाबा वे रागद्पादयों मता! 


शब्दादिषु च नेवातः सन्ति रागादयः स्फूटम ॥ ३७१ ॥ 
आपाथ-- दशन, ज्ञान, चारित्र आदि आत्मीय गुणों का सम्बस्ध अचेतन पदार्थों से 
नहीं है। इसलिए आत्मा उनका कुछ भी बिगाड़ नहीं सकती | द्शनज्ञानचारित्र आ्रादि का 
सम्बन्ध, जड़कर्मों से कुछ भी नहीं है । इसलिए उन कर्मों का भी ये घात नहीं कर सकते । इसी 
प्रकार शरीर आदि जड़ पदाथे, से भी रत्नत्रय का कुछ सम्बन्ध नहीं है । इसलिए उनका भी कुछ 
बिगाड़ नहीं सकते। शाजझ्त्रों मे भावमिथ्यात्व आदि का घात तो कद्दा गया है किन्तु पुद्गलकद्गव्य 
का कहीं नहीं कहा सया। जो दर्शन, ज्ञान आदि जीव के गुण हैं। निम्चयद॒ष्टि से वे अन्यद्रक्यो 
में नही है। इसलिए सम्यम्दृष्टि परपदार्थों से बिरक्त हो जाता है। रागद्ेषमाह आदि सब जाब के 
ही पारिणामिकभाब हैं । इसलिए शब्दादिक परपदार्थों में रागादि नहीं है 
विशेषा्-- यदि कोई ऐसा विचार करे कि में कायक्लेशादि बाह्मयतपो से ही रत्नत्रय 
की प्राप्ति कर सकंगा, उसके प्रलिप्त आचाय कहते हैं. कि एकमात्र बाह्मपदार्थों के त्यागमात्र से 
अथवा कायक्लेशादि तप से कुछ भी लाभ न होगा । क्योंकि आत्मा को विक्ूत करने बाले 
मिथ्यात्व रागादि भाव हैं जब तक उनका त्याग न किया जायेगा तत्र तक रक्नत्रय की प्राप्ति नहीं 
हो सकेगी। यद्यपि बाह्यपदार्थ अस्त रिकभाों के बिगाडने में निमिल कारण हैं । इसलिए उनका 
त्याग भी आवश्यक है । किम्तु ज़ब तक आत्मा में मिथ्यात्व आदि उपस्थित हैं, तब तक इन 
बाहरी पदार्थों का त्याग ही श्रात्मोन्नत में साधक नहीं हो सकता। इसलिए शब्दादिपज्-चेन्द्रिय- 
जन्य ममत्व का त्याग ही त्याग है। अतः ज्ञानी जन इन रागमादिभाषों को अपने ही अज्ञान का 
कारण समझ कर उस अन्लान तथा अज्ञानजनित रागदपादिभावों को मिटाने का प्रयत्न करते हैं । 
श्री अम्नृतचन्द्राचाय लिखते हैं-. 
रागदपाविद हि भवति ब्ञानमज्ञानमावात्‌ | 
तो वस्तुत्वं अ्रणिह्वितर्श्चा दृश्यमानों न किंचित्‌ । 
सम्यर्दष्टि: क्षपयतु वतस्वत्वद्ृष्टयास्फुटन्तो 
ज्ञानज्यो तिज्वेलति सहर्ज येन पूर्णाचलाचि 
! रागढषोत्पादक॑ तत्वरष्टया नान्‍्यदू द्रब्यं वीक््यते किश्वनापि | 
सबेद्रब्योत्पत्तिरन्तश्रकास्ति व्यक्तात्यन्त स्वस्वमावेन यस्मात्‌ ॥ 
अथ-- जो ज्ञानी सम्यग्टष्टि जीव अपने आत्मा को त्रिकाल कमे की उपाधि से भिन्न 
व स्व पदार्थों से भिन्न अनुभव करते हैं थे ही शुद्धक्धातचेतनां का रसास्वाद लेते हैं। उनके खान 
से रागद्ूष का विकार दूर चला गया है, श्थ ये एकमात्र स्वरूपाचरण चारित्र में ही छीन हैं। 
शुद्धश्ञान स्वभाव का अनुभव करना ही मोक्षमा्ग है। इसके विरुद्ध रागद्रेपरूप अशुद्ध 
भाव का अनुभव करना बंध का मार्ग है। स्वानुभव ही केवल ज्ञान का #काश करने वाला है । 
इसलिये रागद्वब आदि की उत्पत्ति मे एकमात्र बाह्य पदार्थ ही करण नहीं है, अपितु 
आत्मा का अज्ञान भाव भी उसमे कारण है, झतः उस अज्ञान भाव का नाश करके स्वशआंत्मरत 
होना आवश्यक है 


श्ढ्र निजानन्दीयटीकासहित; । चूलिका 
आगे इसी अथ को पुष्ट करते हैं-.- 
अण्णदविएण अण्णदवियस्स ण कीरए ग्रुगुप्पाओ । 
तहा उ सव्वदव्वा उप्पजंते सहावेश ॥ ३७२ ॥ 
द्रव्यस्येह गुणोत्पादं नान्यद्रव्यं करोति वे । 
तस्मात्तु स्वद्रव्याणि चोत्पचन्ते स्वभावतः ॥ ३२७२ ॥ 


भाषाथ-- एक द्रव्य दूसरे द्रव्य के गुणों को उत्पन्न नहीं कर सकता । अतएब यह 
सिद्धान्त है कि सभी द्रब्य अपने २ स्वभाव से उत्पम्न होते हैं । 


विशेषार्थ-- अज्ञानी जीव वेभाविकरागादिभावो की उत्पत्ति को परद्रव्य से मानकर 
उनको दोष देता है। आचाय उसके लिए उपदेश करते है कि अरे भोले प्राणी ' तू अपने अपराध 
को दूसरे के मत्थे मढने का निष्फल प्रयास क्यो करता है. यह रागद्वेषादि की उत्पत्ति तेरे ही 
झज्ञान के कारण तुमे ही होती है, इसलिए दूसरो को दोषी ठहराने की अ्रपेज्ञा अपने अज्ञान 
को नष्ट करने का प्रयत्न कर ' यही मोक्ष प्राप्ति का मार्ग है। 


श्री अम्ृतचन्द्राचाय लिखते हैं कि-- 
यदिद्द भवति रागढंषदोपप्रस्ततिः कतरदपि परेषां दूषणं नास्ति तत्र । 
0 & 

स्वयमयमपराधी तत्र सपंत्यवोधों भवतु विदितमस्तं यात्वबरोधो5स्मिबोधः ॥ 

अर्थ-- निश्चयनय से रागद्वेषभावो के होने में पुदूगलादि दूसरे द्रव्यों का कोई भी दोष 
नहीं है इस जीव में स्वयं द्वी विभावरूप परिणमन करने की शक्ति है । श्रतः अ्नादि काल से 
यह जीव विभावरूप परिणमन करता हुआ मिश्यात्वादि विभावरूप हो रहा हे। इसी लिए यह 
स्वयं अज्ञानी बनकर रागद्वेपादि करता है । यदि यह अपने सहज शुद्धस्वभावरूप परिणमन करने 
लगे तो इसका यह अ्रज्नान दूर होकर फेवल ज्ञान प्रगद होजाय | 


आगे आचाय कहते हैं, कि मिथ्यात्वादि मे परिणमन करता हुआ यह जीव ही 
पण्चेन्द्रिय और मन के विषयो में रागद्रेपादि करता है-- 


शिंदियसंथुयवयणाणि पोग्गला परिणमंति बहुयाणि। 
ताणि सुणिऊण रुूसइ तूसइ य पुणो अहं भणिदों ॥३७३॥ 
पोग्गलद॒व्वं सदृत्तपरिणयं तस्स जइ गुणों अण्णो । 

तहा ण तुम॑ं भणिओ किंचि वि कि रूससि अवुद्धो ॥३७४॥ 
असुहो सुहो व सद्दो ण॒ तं भणइ सुण सु मंति सो चेव । 
ण य एड विणिग्गहिउ' सोयविसयमागयं सद' ॥ ३७५ ॥ 
असुहें सुहँ च रूव॑ ण॒ तं॑ भणइ पिच्छमंति सो चेव । 

ण्‌ य एइ विशिग्गहिउं चक्खुविसयमागय रूब॑ ॥ ३७६ ॥ 


अधिकार: ९० ] समयसारः । १७९३ 


झसुहो सुहो व गंधो ण त॑ भणइ जिग्घ मंति सो चेव । 
ण॒ य एड विखिग्गहिउ' घाणविसयमागयं गंधं ॥ ३७७ ॥ 
असुहो सुहो व रसो ण्‌ त॑ भणईइ रसय संति सो चेव । 
ण॒य एइ विशिग्यहिड' रसणविसयमागयं तु रसं ४३७८७ 
असुहो सुहो व फासो ण त॑ भणइ फुससु मंति सो चेव । 
ण य एड विणिग्गहिंउ' काय विसयमागयं तु फासं ॥३७६॥ 
असुहो सुहं व गुणो ण ते भणइ वुज्क मंति सो चेव । 
ण॒ य एड विशिग्गहिउ' बुद्धि विसयमागयं तु गुण ॥३े८०॥ 
असुह सह व दव्वं ण॒ तं॑ भणइ वुज्कमंति सो चेव । 
ण॒ य एइ विशिग्गहिउ' बुद्धि विसयमागये दबे ॥३८१ ॥ 
एयं तु जाणिऊण उवसमं णेव गच्छई मूढ़ो । 
णिग्गहमणा परस्स य सयं च बुद्धि सिचरमत्तो ॥ ३८२ ॥ 
स्तुतिनिन्दादिवाक्यानि जडात्मकानि यानि वे । 
भ्रत्वा रुषथ तुष्य्य तानि में भणितानि तेः ॥ ३७३ ॥ 
शब्दत्व॑ पोदगलं प्रोक्तं मिन्‍ने तदात्मनः स्मृतम्‌ । 
तत्तु न मणितं तुम्य॑ मन्द ! रुष्टोठईसि वा कथम्‌ ॥ ३७४ ॥ 
शुभोवाप्यशुभः शब्दों न त्वां बदति मां धुणु । 
शहीतुं नेति शब्द चि-च्छोत्रविषयमागतम्‌ ॥ ३७५ ॥ 
शुमाशुभं न रूपं व वक्ति त्वां पश्य मामिति । 
रूप॑ नेति ग्रद्दीतुं वे चक्षुविषयमामतम्‌ ॥ २७६ ॥ 
शुभोउश्ुमश्र गंधों वे जिप्त मां वक्ति नेव तु । 
प्राणेन्द्रियगतंगन्ध॑ ग्रहीतुं नेति चेतन! ॥ ३७७ ॥ 
रसः शुभो5शुभश्रेव रसयेति न वक्ति त्वाम्‌ । 
न झ्ाम्ोति गृहीतुं वा जिल्वाविषयमामतम्‌ ॥ ३७८ ॥ 
स्पश्न: शुभो उशुमश्रेतर न तवां सणति मां स्पृश । 
न गच्छति गृह्दीतुं वे कायस्य विषयागतम्‌ ॥ ३७९ ॥ 
गुणश्शुमो शुमथ त्मां बुध्यस्वेति न वक्ति माम्‌ । 
आत्मा नैति शृद्दीतुं वे बुद्धिविषयमागतम्‌ ॥ ३८० ॥ 


श्छ निजानन्दीयटीकासद्दित: । [ चूलिका 


शुमाशुमश् द्रव्यं त्वां बुध्यस्वेति न वक्ति माम्‌। 
आत्मा नेति शह्दीतुं च बुद्धिविषयमागतम्‌ ॥ २३८१ ॥ 
एवं ज्ञात्वापि मूढ़ोउयं न यात्युपश्षमं पुमान्‌ । 
विनिग्रहमना बुद्धि परस्येति स्वयं शिवाम्‌ ॥ ३८२ ॥ 
माषाथे-- अनेक प्रकार के निन्‍्दास्तुत्यात्मक बचनों को सुनकर अज्ञानी जीव यह 
सममता है कि ये बचन मुझे कह्दे गये हैं. अतः उनसे हु व शोक मानता है। 
शब्द तो पौद्गलिक विकार है आत्मा से उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, इसलिए अज्लानी 
जीव व्यर्थ क्यो क्रोध करता है ? हे अज्ञानी जीब ! शुभ या अशुभ शब्द तुमको यह्‌ नहीं कहता 
कि तुम मुझे सुनो, ओर न बह तेरे द्वारा ग्रहण करने के लिए आता ही है। शब्द श्रोत्रेन्द्रिय का 
बिषय होने के कारण श्रोत्र मे आता है । हु 
शुभ या अशुभ रूप तुमको यह नहीं कहता, कि तू मुझे देख, भर न बह तेरे से 
प्रदण किये जाने के लिए ही आता है। रूप, चकछु का विषय होने से चच्ु में प्रतिभासित होता है । 
इसी प्रकार शुभ या अशुभ गन्ध, रस, रपशे, गुण द्रब्य आदि अपनी २ इन्द्रियों के 
विषयो को प्राप्त होते हैं| वे तुके यह नहीं कहते, कि तू हमे ग्रहण कर और वे तेरे प्रहण करने के 
लिए आते भी नहीं है । 
श्राश्वय है, कि ऐसा जानने पर भी यह श्रज्ञानी जीब, इन विषयो से उपराम नही होता । 
और परद्रव्य ग्रहण करने की इच्छा रखता है| अतण्व उसको शुद्धात्म-बुद्धि प्राप्त नहीं होती । 
विशेपार्थ-- जैसे चुम्बक पत्थर लोहे को खौंचता है और बह खिच जाता है, इस 
प्रकार न तो पाचो इन्द्रियों के विषय शब्द श्रादि जीव के द्वारा खीचे जाते हैं और न जीव 
खिंच के जाता है । श्रथोत्‌ जैसे बल्लात्‌ चुम्बक सुई को खींच लेता हे वैसे शब्दादि जीव को नहीं 
खोँंचते । क्योंकि इन्द्रियों का स्वभाव जानने का है इसलिए वे अपने २ विषयो को जानती हैं । 
ज्ञानी, जानता हुआ भी ज्ञाता, द्रष्टा रहता है । रागठपादि नहीं करता । किन्तु अज्ञानी जीव मोह 
झोर ज्ञान के बशीभूत हो इष्ट बिषयो मे राग तथा अनिष्ट विषयो मे परेष करता है । 
भ्री भ्रम्रतचन्द्राचाय लिखते हैं... 


पूरोंकाच्युतशुद्धबोधमहिमा बोधा न बोध्यादयं 

यायात्कामपि विक्रियां तत इतो दीपः प्रकाश्यादिव । 

तहस्तु स्थितियोधबन्ध्यधिषणा एते किमज्ञानिनो 

रागइ पर्रयीभवन्ति सहज धुअन्त्युदासीनताम्‌ ॥ 

( कलश ) 
अरथ-- दीपक की तरह आत्मा का स्वभाव भी स्वपर-प्रकाशक है । अथौत्‌ जिस 

प्रकार दीपक का प्रकाश अन्य घटपटादि को प्रकाशित करते हुए भी तद्रूप परिणत नहीं होता 
और नहीं बिकृत होता हे | इसी प्रकार आत्मा का शुद्धज्ञान सब ज्लेयों को जानते हुए भी न 
शेयरूप परिणत होता है और बिक्रत ही होता है। फिर भी अश्ानी जीव, इम रहस्य को न 


पे रागद्वेषादि में फतकर तथा अपने आत्मा के शुद्धस्वरूप को स्यागकर व्यय ही श्राकुलित 
हो रहे हैं। 


अधिकारः १० ) समयसारः | श्ल्र्‌ 


हे अब आजाय निश्चयप्रतिकमण, प्रत्यास्यान, आलोचनात्मक निम्यचारित्र का उपदेश 
करते है... 


कम्म जं पुव्वकय्यं सुहासहमणेयवित्थरविसेसं। 
तत्तो णियत्तण अप्पयं तु जो सो पड़िक्कमरण ॥ इ८३ ॥ 
कम्म॑ ज॑ सुहंमसुहं जहि य भावहि वज्कह भविस्सं । 
तत्तो शियत्तए जो सो पच्चक्खाणं हवइ चेया ॥ ३२८४ ॥ 
ज॑ सुहमसुहमुदिण्णं संपदि य अणेयवित्थरविसेसं । 
त॑ दोसं ज॑ं चेयदह सो खलु आलोयगां चेया ॥ ३८५ ॥ 
णिच्चं पद्चकखाणां कुव्बह णिच्चं पडिक्षमदि यो य । 
णिच्यं आलोचेयइ सोहु चरित्तं हवइ चेया ॥ ३८६ ॥ 
पूरे कर्म कृत यह शुभाशुभमनन्तकम्‌ । 
वारयति चिंदं तस्मात्‌ तत्मरतिक्रमणं विदृुः ॥ ३८३ ॥ 
भावे शुभादिक॑ कम यस्मिनस्पाहन्धकारणम्‌ | 
रूणड्रीन्द्रं दतो भावात्‌ प्रत्याख्यानञ्ञ तन्मतम्‌ | ३८४ ॥ 
शुभाशुभमुदीर्ण यत्‌ कर्म संप्रत्यनेकधा । 
वेत्ति दोषात्मक॑ जीवः स एवालोचना समता ॥ ३८५ ॥ 
प्रत्याख्यानं सदा झुर्यात्‌ प्रतिक्रामति यः सदा । 
आलोचयति नित्यश् बृत्त स चेतनो भवेत्‌ ॥ ३८६ ॥ 
भाषाथ-- जिसने पृत्रकाल में शुभाशुभ ज्ञानावरणादि अनन्त कर्म किये और फिर 
उनसे जो अपनी आत्मा को हटा लेता है बह आत्मा ही निश्चय प्रतिकमशणस्वरूप है। 
भविष्यकाल मे शुभ या अशुभकम जिनभावों से होते है उनभावों से जो आत्मा अपने 
फो निधुत्त करे, बह आत्मा निश्चय प्रत्यास्यानरूप है| 
बतमानकाल में शुभाशुभ अनेक प्रकार के ज्ञानावरणादिक कर्मों का उदय होता है उन 
धिपयों मे श्ञानपूवक अनुभव करके जो ज्ञानी कर्ता कमपने का त्याग कर देता है, वह आत्मा 
निश्चय झालोचनारूप है | 
इस श्रकार जो आत्मा, नित्य प्रत्याख्यान करता है, नित्य प्रतिक्रमण करता है और 
नित्य आलोचना करता है वह आत्मा निश्चय से यारित्रस्वरूप हे । 
विशेषार्थ-- यहां निश्चयनय की दृष्टि से प्रतिक्रमण आदि का बर्णन किया गया है। 
प्रतिक्मण -- लगे हुए दोषों से आत्मा के निशचत्त करने को 'प्रतिक्रमण ' कहते हैं । 
रा अविष्यकाल में लगने वाले दोषों का त्याग करना “अत्याख्यान! 
कहलाता है | 


१६३ निजानन्दीयटीकासद्ितः । [ चूलिका 


आलोचना-- लगे हुए वर्तमान दोषों से आत्मा को प्रथक करने का नाम “धालोचना! है। 

यह सब व्यवह्ारणारित्र है। निश्चयरृष्टि से देखा जाय, तो तीनो कालो में आत्मा 
को भिन्न जानना व अद्धान करना तथा ऐसा ही नुभव करना निश्चयचारित्र है। इस 'करित्र मे 
झपनी, शुद्धात्मा का अमुख्य ही प्रतिकरमण, प्रत्याख्यान व्‌ आलोचना है । इस प्रकार 
रक्नन्नय के एकत्थ का प्रमसमाधिकाल मे लीन होकर अनुभव करने का नाम निश्चयचारित्र है। 
ओर इसी निम्मयचारित्र का नाम ज्ञानचेतना है । 


पहां श्री अस्ततचन्द्राचायं इस विषय को स्पष्ट करते हैं कि-- 
ज्ञानस्य संचेतनयैव नित्य प्रका्ते ज्ञानमतीव शुद्ध म्‌ 
अज्ञानसंचेतनया तु धावन बोधस्प शुद्धि निरुणद्धि बन्धः ॥ 
( कलश ) 


अर्थ-- ज्ञान की चेतना से द्वी ज्ञान, अत्यन्त शुद्ध निरन्तर प्रकाशित होता है और 
अज्ञान की चेतना से बन्ध, ज्ञान की शुद्धता को रोकता हे अ्षेत्‌ होने नही देता | 

अभिप्राय यह है, कि जैन शाख्षों मे तीन प्रकार की चेतना मानी गई है. १-- कर्मचेतना 
२- कर्मफलचेतना ३-- ज्ञानचेतना । इनमें से दो को अथीत्‌ कमचेतना ओर कर्मफतनचेतना 
को अज्लानचेतमा भी कहते हैं। साराश यह है. कि जच तक आत्मा कर्स आर कर्मफलस्वरूप 
श्रथोत्‌ सुखदुःखादिरूप परिशमन करता हें उस समय उसकी अज्ञानचेतना होती है । ओर जब 
आत्मा, कर्म और कर्मफल से विरक्त होकर परमसमार्थिकाल मे ज्ञानरूप परिणमन करता है तब 
उसको ज्ञानचेतना कहते हैं। उसी ज्ञानरूप परिणशमन करने से केबलक्षान की उत्पत्ति होती है । 
इसलिए आचार्य उपदेश करते है कि-- कर्म और कर्म फल का विकल्प त्थागकर अपने ज्ञानस्वरूप 
में परिणमन करो। 


आगे इसी कथन की फिर पुष्टि करते हैं-- 
वेदंतो कम्मफल अप्पाणं कुणाइ जो दु कम्मफरल । 
सो त॑ पुणोत्रि बंधइ वीय॑ दुक्खस्स अट्टुविहं ॥ ३८७ ७ 
वेदतो कम्मफलं मए कय मुणइ जो दु कम्मफलं। 

. सो त॑ पुणोवि बंधइ वीय॑ दुब्खम्स अट्टविहें ॥ ३८८ ॥ 
वेदंतो कम्मफलं स॒हिदो दुहिदो य हवदि जो चेदा । 
सो त॑ पुणोवि बंधइ वीय॑ दुब्खस्स अट्ूविह ॥ ३८६ ॥ 

कर्मफर्ल करोत्यात्मा निजरूपथ्व वेदयन्‌ । 
स बध्नाति पुनर्वीज दुःखस्पाष्टविधं सदा ॥ ३८७ ॥ 
करमफल तु इंज्लानो जानातीति छृत मया | 


तत्पुनः स च बध्नाति बीज दृःखस्थ वाउश्या ॥ ३८८ ॥ 


अधिकार: ९०] समयसारः १6७ 


कर्मफलन्तु भुज्ञानो दःखितः सुखितो भवेत्‌ । 
दुःखस्याष्टविधं वीज बध्नाति स पुनः पुनः ॥ ३८९ ॥ 
भाषार्थ-- जो आत्मा कमंफल को भोगता हुआ कमफल को आत्मरूप करता है. तथा 
आत्मरूप ही समभता है । वह आत्मा दुःख के बीजरूप ज्ञानाबरणादि अधष्टकर्मों को बांघता है । 
तथा जो आत्मा कर्म के फल का अनुभव करता हुआ उसमें ममत्वबुद्धि माने अथोत्‌ 
उसको अपना कतो जाने, ऐसा आत्मा दुःख के बीजरूप ज्ञानावरणादि अ्रष्ट कर्मों को बांधता है | 
एब जो आत्मा कर्मफल का अनुभव करता हुआ सुखी और दुःखी होता दे वह आत्मा 
दुख के बीजरूप ज्ञानावरणादि आठ प्रकार के कर्तों को बाघता है । 


विशेषार्थ-- चेतना दो प्रकार की मानी गई है ९-- ज्ञानचेतना २--- अश्ञान चेतना । 
अज्ञान चेतना के दो भेद >-- एक, कर्मचेवना दूसरी, कम फल्ल चेतना । 


अब कर्म चेतना का स्वरूप बताते है, कि मेरा ही कर्म है या मेरे द्वारा किया गया 
कम ह, इसप्रकार के अज्ञानभाव से जा इच्छापू्वक इष्ट या अनिष्टरूप से मन, बचन, काय का 
व्यापार ( रागद्रेपर्गास्त शुद्धात्मा के अनुभव से गिरकर ) करना बह नवीनकसंबन्ध को करने 
बाली कर्मचतना है । तथा जो प आत्मा शुद्धात्मस्थरूप का अनुभव न करता हुश्रा, उदय मे आये 
हुए कमफलो का भोगता हुआ, इष्ट, अनिष्ट इन्द्रिय विपयो के निमित्त को प्राप्तकर सुखी व दुःखी 
हाता है, बह आत्मा भविष्यकालिक दुःख के कारण रूप ज्ञानावरणादि श्रष्टविध कर्मों का बन्ध 
करता है । 

अब कर्मफल चतना का स्वरूप बताते है हि आत्म' मे तल्लीन होकर अज्ञानभाव से 
यथासम्मव प्रगट या श्रप्रगटस्व॒भाव से इच्छापूर्वक इष्ट, अनिष्ट का विकल्प करते हुये हर्ष या 
विपादरूप सु और दुःख का अनुभव करना ही बन्ध की कारणभूत कर्मफल चेतना ये दोनों दी 
अज्ञान चेतनाओ का त्याग करने योग्य है | क्योंकि ये कर्मबन्ध को करने वाली है। ओर मुमुछुशं 
के लिए ज्ञान चेतना ही उपादेय है । 


आगे शास्प्रादि सब्च विषयों से ज्ञान को प्रथक प्रगट करते हैं-- 
सत्यं णाणं ण हवइ जम्हा सत्यं ण॒ याणए किचि | 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं सत्यं जिया विंति ॥ ३६० ॥ 
सदो णाणं ण॒ हवह जम्हा सदो ण्‌ याणए किंचि । 
तम्हा अण्णां शाणं अण्णं सदो जिणा विति ॥ ३६१ ॥ 
रूव॑ णाएं ण हवइ जम्हा रूव॑ ण॒ याणए किंचि। 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं रूवं जिशा विति ॥ ३६२ ॥ 
वगणो णाणं ण॒ हवद् जम्ह! वण्णो ण याणण किचि । 
तम्हा अगणं गा।णं अणणं वण्णं जिया विति ॥ ३६३ ॥ 


श्दट८ 


निजानन्दीयटीकासहित: । चुूलिका 


गंधो णाणं ण हवह जम्हा गंधो ण॒ याणण किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अरणणं गंधं जिशा विंति ॥ ३६४ ॥ 
ण रसो दु हवइ णखाणं जम्हा दु रसो ण याणए किचि । 
तहा अरणं णाणं रसं य अण्णं जिणा विंति ॥ ३६५ ॥ 
फासो ण हवइ णाणं जह्ाय फासो ण याणए किंचि। 
तह्या अण्णं णाण अणण फास जिणा विंति ॥ ३६६ ॥ 
कम्मं णाणं ण हवइ जह्या कम्मं ण याणए किंचि। 
तहा अण्ण णाणं अणण कम्मं जिया विति ॥ १६७ ॥ 
धम्मो णाणं ण॒ हवह जहा धम्मो ण याणए किंचि। 
तहा। अग॒णं णाणं अण्णं धम्मं जिणा विंति ॥ ३६८ ॥ 
णाणमधम्मो ण हवह जह्या धम्मो ण॒ याणए किंचि । 
तहा अण्ण णाणं अण्णं धम्मं जिशया विंति ॥ ३६६ ॥ 
कालो णाणं ण॒ हवइ जह्या कालो ण याणए किचि । 
तहा अगरण णाणं अण्णं कार्ल जिया विति ॥ ४०० ॥ 
आयासंपि ण॒ णाणं जम्हा5पयासं ण याणए किंचि । 
तह्या55यास॑ अण्णं अण्णं णाणएं जिणा विंति ॥ ४०१ ॥ 
ण अज्मवसाणं णाण अज्कवसा्णा अचेदर्ण जम्हा । 
तम्हा अण्ण णाणं अज्कवसाणां तहा अणणं ॥ ४०२ ॥ 
जह्या जाणइ णिच्च॑ तम्हा जीवो दु जाणऊ णाणी । 
णाणं च जाणयादो अव्वदिरित्त मुणेयव्वस्‌ ॥ ४०३ ॥ 
णाणं संम्मादिट्री तु संजमं सुत्तमंगपुव्वगयं । 
घम्माधम्म च तहा पठाज्जं अब्भुवंति बुहा ॥ ४०४ ॥ 


नास्ति शास्रमतो ज्ञन॑ किजिच्छासन्तु वेति न | 
आानमन्यच्च शाखश् प्रवदन्ति जिनेश्यरा: ॥ ३९० | 


अधिकार: १० ] 


समंयसारः । श्ह्र 


शब्दों भवति ज्ञान॑ न शब्द! किजिंत वेत््यतः । 
ज्ञानमन्यच्च शब्दअ जिना अन्य विदन्ति वे ॥ २९१॥ 
रूपं भवति नो ज्ञान किश्विद्रूपन्तु वेति न | 
ज्ञानमन्यद्भवेद्‌ रूपात्‌ श्रवदन्ति जिनेश्वराः ॥ ३९२ ॥ 
वर्णो भवति नो झ्ञानं किडिदर्णों न वेति वे । 

वर्णाभन्य॑ तथा ज्ञान कंथयन्ति जिनेश्वराः ॥ ३९३ ॥ 
गन्धो भवति नो ज्ञानं किड्िद्गन्धों न वेत्यतः । 
गन्धमन्य तथा ज्ञानं जिना अन्य मणन्ति वे ॥ ३९४ ॥ 
रसो भत्रति नो ज्ञानं रसः किज्चित्न वेत्यतः । 

रसमन्य तथा ज्ञानं जिना अन्य विर्दति वै ॥ ३९५ ॥ 
स्पर्शो मवति नो ज्ञानं किड्चिद्रसो न वेत्यतः 

स्पर्शमन्य तथा ज्ञान जिना अन्य ब्रुबन्ति बे ॥ ३९६ ॥ 
कम भवति नो ज्ञानं कमंक्रिज्चिन्न वेत्यतः 

अन्यत्कम तथा ज्ञान प्राहरम्यज्जिनेश्राः ॥ ३९७ ॥ 
धमद्रव्यन्न वे ज्ञानं धर्म: करिज्चिब्न वेत्यतः | 

धमेद्रव्यं तथा ज्ञानं विदन्त्यन्यज्जिनेश्वतः ॥ ३९८ ॥ 
अधर्मो नास्ति वे ज्ञानं नाधर्मो वेत्ति किश्वन | 
ज्ञानमन्यञ्च वाञधम विदन्त्यन्यं जिनेशरा। ॥ ३९९ ॥ 
कालो भवति नो ज्ञानं किज्चित्कालश्र वेत्ति न | 
कालमन्य तथा ज्ञान जिना अन्यं मणन्ति वे ॥। ४७०० ॥ 
आकाशमपि नो ज्ञान नाकाश वेत्ति किश्वन | 

आकाशञ्च तथा ज्ञान भिन्न प्रोक्तं च सबेगेः | ४०१ ॥ 
ज्ञान नाध्यवसानं वाउध्यवसानन्न वेति थे । 
अन्यच्चाध्यवसानं वे ज्ञानमन्यत्रमाषितध्‌ ॥ ४०२ ॥ 
जीवस्तु ज्ञायको ज्ञानी नित्यं जानात्यतस्तु सः । 
अभिन्नज्ञायक्राज्ञानं ज्ञातव्यं तत्वदशि|भिः ॥ ४०३ ॥ 
सम्यर्दष्टि च ज्ञानं वे ज्ञान सत्र संयपम्‌ । 

ज्ञान धर्ममपरमेच्च दीक्षा ज्ञानं विदुबधा। ॥ ४०४ ॥ 


भाषा्थ-- शाख्तर ज्ञान नही है. अतः शाम्र कुछ जानता नहीं है, क्‍योंकि वह जड़ है । 
इमलिए ज्ञान अच्य है और शा अ्रनन्‍्य है, ऐसा जिन भगवान्‌ कहते है । 


२८० निजानन्दीयटीकास हितः । [ चूलिका 


शब्द ज्ञान नही हे क्योंकि बह ( शब्द ) कुछ जानता नहीं है, अतः ज्ञान अन्य है और 
शब्द अन्य है, यह जिनदेव कहते हैं 
रूप, ज्ञान नहीं है। क्‍योंकि रूप कुछ जानता नहीं है । इसलिए ज्ञान और है तथा रूप 
और है, ऐसा जिन भगवान्‌ कहते हैं 
बर्ण ज्ञान नही है। क्योकि वर्ण कुछ जानता नहीं है, अतः ज्ञान अन्य है और वर्ण 
अन्य है, यह जिनदेब कहते ? । 
गन्ध, ज्ञान नहीं है । क्योकि गन्‍्ध कुछ जानता नहीं है। अतः ज्ञान को तथा गन्ध को 
ज़िनदेव ने पृथक २ कहा है । 
रस, ज्ञान शून्य है । क्योंकि बह ( रस ) कुछ जानता नहीं, अतः ज्ञान ओर रस का 
जिन भगवान अलग २ मानते है । 
स्पर्श, ज्ञान नहीं है। अतः स्पर्श कुछ जानता भी नही। इसलिए ज्ञान अन्य है ओर 
स्पशं अन्य है, ऐस! जिनदेब कहते है । 
कर्म, ज्ञान नही है। क्योंकि कर्म कुछ जानता नहीं। इसलिए ज्ञान अन्य है और कर्म 
अन्य है, ऐसा जिन भगवान्‌ कहते हैं । 
धर्म, ज्ञान नहीं है। क्योकि वह कुछ ज्ञानता नही है। अतण्व ज्ञान अन्य है और घम 
अन्य है, यह जिनदेव कहते है । 
अधम , ज्ञान नही है। क्योंकि वह कुछ नहीं जानता | श्रत' ज्ञान श्रन्‍्य है ओर अधम 
अ्रन्‍्य है, एसा जिनदेब कहते हैं । 
काल ज्ञान नहीं. क्‍योंकि वह कुछ जानता नहीं। अत* ज्ञान श्रोर काल को जिनदेव 
भिन्न २ कहते है । 
आकाश, ज्ञान नहीं है। क्योकि बह कुछ जानता नहीं। अतः ज्ञान ओर आकाश को 
जिनदेव पृथक २ कहते है । 
इसी प्रकार अध्यवसान भी ज्ञान नहीं है। क्योंकि अध्यवसान अचेतन है। इसलिए 
जान भ्रन्य है ओर अध्यनसान अन्य है, ऐसा जिनदेव कहते है । 
इसप्रकार जीव. ज्ञायक हे वही ज्ञान है। क्योकि वह निरन्तर जानता रहता है और 
ज्ञान, ज्ञायक से अभिन्न है अथोत प्रथक नहीं है, ऐसा जानता चाहिए । तथा ज्ञान ही सम्पस्टप्रि है 
सयम है, सूत्र है, ओर धर्म अधघम है । तथा दीक्षा भी उसी का जाना, एसा ज्ञानी जन मानते हैं । 
विशेपार्थ-- श्री श्रमृतचन्द्राचाय उक्त बिपय को निम्न प्रकर स्पष्ट करते है-- 
अन्येभ्यो व्यतिरिक्तमात्मनियत बिश्रत्पृथखवस्तुता- 
मादानोज्मनशुल्यमेतदमलं ज्ञान तथावस्थितम्‌ । 
मध्याय ठविभागमुक्तसहजस्फारप्रभाव॑ पुर; 
शुद्धज्ञानघनों यथास्य महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ॥ 
उन्मक्तमुन्मोच्यमशेषतस्तत्तथात्तमादेयमशेषतस्तत्‌ । 
यदात्मनः संहतमवेशक्तः पूर्रस्य सधारणमात्मनीह || ( कलश ) 


अधिकार; १० ] समयसारः । २०१ 

अथोत्‌-- शान, आत्मा का असाधारण लक्षण है, इसलिए यह श्रात्मा को परद्रव्यों 
से पृथक करता है. और आत्मा में ही स्थित है। यह ज्ञान बस्तुस्वभावरूप सामान्य विशेषात्मक 
है। न इसमे कुछ त्याग है और न प्रहण | इन समम्त अपेक्षाओं से रहित है। रागादिक मल से 
भी रहित है। इसप्रकार यह नित्य प्रकाशमान है । स इसका आदि है और न अ्रन्त द्वी। मति- 
ज्ञान आदि जितने भेद हैं. उन सब भेदों से प्रथक स्वानुभवगोचर, स्वपरप्रकाशक, वेदीप्पमान हे । 
इसप्रक'र इस ज्ञान की महिमा हे । 

सारांश यह है-- कि ज्ञान आत्मा का श्रसाघारण लक्षण है, क्योकि यह सब आत्माश्रों 
मे पाया जाता है. तथा आत्मा से भिन्न अन्य पदार्थों मे इसका स्ंधा अभाव है। यह ज्ञान 
शुद्धनिश्चयनय की श्रपेक्षा रागादि से रहित है। इसी शुद्ध बीतराग स्वप्तवेदन ज्ञान का अनुभव 
करने से आत्मा के संयमादि गुण कहे जाते हैं। इसभप्रकार का ज्ञान, स्वेपयोयों से भिन्न स्त्रयं 
द्रव्य,्वरूुप है । उसी ज्ञान का श्रद्धान व ज्ञान प्राप्त करना श्रेयस्कर है । 


इसी श्रर्थ को पुनः पुष्ट करते हैं-- 

अत्ता जस्सामुत्तो ण॒ हु सो आहारऊ हवइ एवं । 

आहारो खलु मुत्तो जम्हा सो पुग्गलमओउ ॥ ४०४ ॥ 

ण वि सक्‍कइ घित्तु जं ण॒ विमोत्तु ज॑ं य जं परदव्वं । 

सो कोबि य तस्स गरुणो पाउगिओ विस्ससो वा वि ॥४०६॥ 
तम्हा उ जो विसुद्दो चेया सो णेत्र गिण्हए किंचि । 

णेव विमुंचइ किंचि वि जीवाजीवाण दव्वाणं ॥ ४०७ ॥ 


आत्माउमूतों स्ति तस्माद्ल नाहारको भवेदिति । 
आहारः खलु मूर्तों ससो यस्मात्स पुद्गलात्मकः || ४०५ ॥ 
न शक्यते गृहीतुं यद्‌ द्रव्यंत्यक्त न यत्परम्‌ । 
गुणश्र कर्मजः कोउपि स्वभावजोउस्थ वा पुनः ॥ ४०६ ॥ 
तस्मादविशुद्ध भात्मा तु नेव गृह्माति किशन । 
न विमुश्वति किड्विहा जड़वेतनतत्योः ॥ ४०७ ॥ 
भाषार्थ-- शुद्धनिश्वयनय से आत्मा अमूर्तिक है इसलिए बह आहारक नहीं है। 
क्योकि आहार मूर्तिक होने से पुदूगलमय है। 
झात्मा क स्वाभाविक ऐसा ही गुणा है जिस से यह आत्मा न परपदार्थ कों महण 
करने मे समर्थ है ओर न त्यागने में । 
इसलिए जो शुद्ध आत्मा है बह परजीब या अजीबद्रव्य को न प्रहदण करता है और 
न त्यागता है । 
पिशेषार्थ-- शुद्धनिश्चयनय से श्ञानस्वरूप आत्मा अमूर्तिक है और फर्म, नोकमंरूप 
पौद्गलिक आद्वार मूत्तिक है । इसलिये तस्त्वतः आत्मा पुदूगलमय श्ाहार को प्रहण नहीं 


२०२ निजानन्दीयटीकासहितः । चूलिका 
करता है, आत्मा का यह स्वसाव द्वी है । इसलिए यह परपदाथ को तो ग्रहण दी नहीं करता। 
प्रत्युत अपने ही स्वभावरूप परिणामों और विभावरूप परिणामों को ही प्रहण करता है । 
पुनः इसी अर्थको पुष्ट करते हँ--- 
पाखंडिलिंगाणि व गिहिलिंगाणि व वहुप्पयाराणि। 
घित्तु बर्दति मूढा लिगमिणं मोक्खमग्गोत्ति ॥ ४०८॥ 
ण उहोह भोवखमग्गो लिंगं ज॑ णिम्ममा अरिहा । 
लिंग॑ मुदत्त' दंसशणाणचरित्ताणि सेयंति ॥ ४०६ ॥ 
साधुगृहस्थलिड्वानि विविधानि च यानि वे | 
वदन्त्यज्ञा गृहीत्वेद लिंगं वे मोक्षकारणम्‌ ।| ४०८ ॥ 
मोक्षमार्मों न लिंगं वे यस्माच्छरीरनिममाः । 
मुक्त्वा लिगं च सेवन्ते जिना रत्नत्रयं निजमू ॥ ४०९ ॥ 


भाषाथ-- अ्रज्ञानी साधु अथवा गृहस्थी लोग, अनेक प्रकार के बाह्यलिंग बेश श्रादि 
धारण करके यह कहते है, कि यह वेश श्रादि ही मोक्ष का माग है । 

आाचाय कहते हैं--- कि लिग मात्र ही मोक्ष का कारण नहीं है, क्योंकि अरहन्तदेव भी 
देह आदि से निर्ममत्व होकर बेश श्रादि त्यागकर रक्नत्रयरूप आचरण करत हैं । 

विशेषा्-- निश्चयनय से शुद्धात्ममावना ही मोक्ष का कारण है। यह शुद्धात्ममावना 
जिस परिणाम से होती है, बह परिणाम आत्मा का स्वाभाविक गुण होने से देह श्रादि से और 
देहाश्रित घाह्यवेशों से सवंथा भिन्न है। एक निश्चय रत्नत्रयरूप भावना ही मोक्ष का कारण है । 
बाह्यदेह तथा देह्याश्रित बाह्य वेशादि सब निमित्तमात्र है। इसलिए व्यवहारनय से इनका भी 
मोक्षमाग कहा जाता है। किन्तु निश्चय मोक्षमाग तो शुद्ध आत्मिक भाव ही हैं। उन्हीं का यहाँ 
घन किया गया है। श्रतः मुनियो का नम्न वेष अथवा ग्रहस्थियों के कुज्लक, एलक श्रादि 
वेशमात्र ही मोक्ष के साधक नहीं हैं। जब तक आत्मानुमब न हो तब तक यह द्रव्यलिंग व्यर्थ 
ही हैं । इसलिए गृहस्थ व मुनिथो के द्रव्यलिगों का आग्रहरूपममत्व त्याग कर सम्यग्दशन, ज्ञान, 
चारित्ररूप निश्चयरत्नत्रयात्मक मोक्षमार्ग मे लगना श्रेयर्कर है। किन्तु बाह्यत्रेश व शरीरादि भी 
रनत्रय की प्राप्ति मे साधक अवश्य हैं । 


इसी विषय को फिर कद्दते है-- 
ण वि एस मोक्‍्खमग्गो पार्खडिगिहिमयाणि लिगाणि। 
दंसण णाणचरित्ताणि मोक्‍्खमग्गं जिया विति ॥ ४१० ॥ 
साधुगृदस्थलिगानि मोक्षमार्गों न वे यतः । 
दणज्ञानचरणानीह मोक्षमार्गं बदन्ति ते ॥ ४१० ॥ 


«६ भाषाथ-- साधु व गृहस्थ का इव्यलिंग अथोत्‌ बाह्मयवेश मोज्षमार्ग नही है । अ्रपितु 
सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र, इन तीनो की एकता ही मोक्षमाग हे । ऐसा जिनदेवो ने कहा है। 


झधकारः ९०] समयसारः २०३ 
दृष्यलिंग ही मोक्तमाग नही है, अब यह बताते हैं-- 
तह्या जहित्तु लिंगे सागाराअणगारएहिं वा गहिए। 
दंसणणाण बरित्ते अप्पाणं जज मोक्‍्खपहे ॥ ४११ ॥ 
अनागरिथ सागारेश दीतानीह यानि वें । 


हित्वा लिगानि सर्वाशि युक्ष मोक्षपये मतिम्‌ ॥ ४११ ॥ 


भाषाथ-- द्रव्यलिंग मोक्मार्ग नहीं है , यह बताया जाचुका है। इसलिए गृहस्थों व 
मुनियों का कर्तव्य है, कि वे द्रव्यलिगो का ममत्व त्यागकर अपनी आत्मा को रत्लत्रय मोक्षमाग में 
लगाये, यही आचार्यों का उपदेश है । 


पुनः इसी विषय को पुष्ट करते हैं-- 


मोबखपहे अप्पाणं ठवेहि त॑ चेव माहि तं चेय । । 
तत्थेव विहर णिच्चं मा विहरसु अण्णदव्वेसु ॥ ४११ ॥ 


मोक्षे स्थापय चात्मानं ध्यायस्तर चेतयस्व तम्‌ । 
तत्रेव रम नित्यं मा-विहार्षीरन्यवस्तुषु ॥ ४२१२ ॥ 


भाषाथ-- हे भव्य जन ! तू अपनी आ्रात्मा को मोक्षमाग में लगा । अन्य समस्त बाह्य 
पदार्थों से बिरक्त होकर अपनी आत्मा का भवण, मनन ओर अनुभव कर ' तथा निरन्तर 
आत्मा मे ही लीन रह, यही कल्याण का मागे है। 


इसी अर्थ को पुनः पुष्ट कस्ते हैं-- 
पाखंडीलिगेसु व गिह लिंगेसु व बहुप्पयारेसु । 
कुव्वत्ति जे ममत्तं तेहि ण णायं समयसारम्‌ ॥ ४१३ ॥ 
साधुगृहस्थलिंगेषु बहुधा विततेषु च । 
कुबेन्ति ये ममत्व॑ ते ने ज्ञातः शुद्धचिद्वनः ॥ ४१३ ॥ 


भाषार्थ-- जो व्यक्ति साघुवेश में नानाप्रकार के गृहस्थबेशों मे ममत्व बुद्धि, करके 
उन्ही को मोक्षमाग मानता है उसने समयसार के वासस्‍्तबिक रहस्य को नहीं जाना | 


व्यवहार से लिंगो को मे'ज्षम ग॑ कह है परन्तु निश्चयनय किसी भी लिंग को मोक्षमार्ग नहीं 
कहता है, यह प्रलते है-- 


वव्हारिऊ पुणनऊ दोरिण वि लिंगारि भणड मोवखपहे । 
णखिच्चयणऊ ण इच्छइ मोक्खपहे सव्वलिंगाणि ॥ ४१४ ॥ 


व्यवहारेण लिमे दे मबतो मोश्षकारणे । 
भयतो निश्चयान्नेव लिंगे ढे मोक्षकारणे ॥ ४१४ ॥ 


२०४ निजानन्दीयटीकासहितः । [ चूलिकाधिकारः १० 
भाषार्थ-- व्यवहारनय तो मुनि और श्राषक के द्रव्यलिंगो को भी मोक्षमा्ग बताता है 
किन्तु निश्चयनय की दृष्टि से इन बाद्य चिन्दो का कुछ भी मूल्य नहीं हे । 


विशेषा्थ- गाथा ४०८ से ४७१५ तक की ८ गाथाओं मे श्री आचाय महाराज ने एकमात्र 
बाह्यवेश को ही मोक्ष का कारण मानने बालों को उपदेश दिया है कि यह तुम्हारी मान्यता भिथ्या 
है। क्योकि बाह्मवेश मात्र से किसी वस्तु की सिद्धि नही हो सकती। इसलिए दिगम्वरस्वादि बाह्यवेशो 
को सर्वथा हेय समझ कर उनके त्याग का उपदेश नही है। क्योंकि यह व्यषद्दारचारित्र है और 
व्यवहारघारित्र के बिना निश्चयचारित्र की आ्राप्ति होना नितान्त श्रसम्भव है। अतः जब निश्चय- 
चारित्र की प्राप्ति हो जाय, उस अवस्था मे इस व्यवहारचारित्र को त्याज्य बताया है। 


अब अआचाय 'समयमार” के पठन-पाठन का फल बताते हैं-- 
जो समयपाहुडमिणं पडिहूणं अत्थतच्चदो णाऊं। 
झत्थे ठाही चेया सो होठो उत्तमं सोक्खं ॥ ४१५ ॥ 


पठति समयसार॑ तत्त्वतो5थेतों वा 
हानुभवति च नित्य॑ शुद्धबुद्गात्मतत्तम्‌ | 
त्यजति कटिति मोहं दुर्निवार कराल॑ 
पुरुष इह नून॑ प्राप्स्यति मोक्ष-सोख्यम्‌ || ४१५ ॥ 
भाषारथ-- जो पुरुष, तत्वदृष्टि से अर्थशहित इस 'समयतार' का नित्य पठन पराठन करेंगे 
वे श्रपनी शुद्धात्मानुभूति के बल से दुर्निबार भयकर मोह जाल से छूटकर निश्चय ही 
मोक्तरूपी परमसुख को प्राप्त करेगे । 
तथाच-- श्री अ्रम्रृतचन्द्राचाय के बचनो द्वारा 'समयसार” की उपारेयता-- 
अलमलमिति जल्पेदु विंकस्पेरनल्पे रयमिह परमार्थश्रिन्त्यतां नित्यमेकः । 
स्वससविसरपूणज्ञानविस्फूर्तिमात्रा- झ्र खलु समयसारादुत्तर किश्विद्स्ति ॥२४४॥ 
इृदमेक जगच्चक्षुरक्षय याति पूणताम्‌। 
विज्ञानधनमानन्दमयमध्यक्ष॒तांनयत्‌ ॥ २४५ ॥ 
( कलश ) 
अर्थ-- बहुत कहने से और बहुत विकल्पो से तो कोई कार्य पूर्ण हो नहीं सकता और न 
इस से कुछ लाभ ही है । अतः इस अध्यात्म ग्रन्थ मे केवल परमार्थ का ही निरन्तर अ्रनुभव करना 


चाहिए। क्योकि नि्वव से अपने रस के फेलाब से पूर्ण जो ज्ञान उसके रफुरायमान होने से 
समयसार से परमात्मा के सिवाय अन्य कुछ भी सार नही है । 


.... . यह समय प्राश्नृतग्रन्थ वचनरूप तथा ज्ञानरूप दोनों ही तरह से नेत्र के समान है। 
क्योकि जैसे नेत्र घटपटादि को प्रत्यक्ष दिखलाता है । वैसे यह भी शुद्ध आत्मा के स्वरूप को 
प्रत्यक्ष अनुभव करा देता है । 


इति चूलिकाधिकार। ॥ १० ॥ 


परिशिष्ट १ 


आत्माष्टकम्‌ 


अस्त्यात्मा तु स्वतः सिद्धः स्वानुभूत्येकगोचर: । 
| 
ज्ञानदशनरूपो5यं परमानन्दन्दिस्म्‌ ॥ १ ॥ 
अर्थ-- इस ऋोक मे आत्मा को सिद्ध करने के लिए आत्मा के निम्न विशेषण दिये 
गये है-- हि 
१-- आत्मा है, ओर वह स्वतः सिद्ध दे तथा बह स्वानुभूत्यकगम्य है। एवं 
वह ज्ञानद््शन स्वरूप हे और मानो परमानन्द का साज्ञात्‌ मन्दिर है। 
पार न याति मेधाउस्थ न मनो नेन्द्रियारि वा | 
न गठिस्तत्र शासत्राणां विदृषां न तपस्विनाम ॥ २ ॥ 
अथ-- उस आत्मा का न बुद्धि पार पा सकती है, न मन पार पा सकता है, न इन्द्रियोँ 
ही उसके पार का पासकती है ओर न शासत्र ही उसका यथाथ रूप से बर्शन कर सकते हैं। 
इसी प्रकार न विद्वानो की वहाँ पहुंच है ओर न तपस्थियों की ही । 
प्रियो देहात्‌ प्रियः पृत्रात्‌ श्रियो मातुः पितुस्तथा । 
पत्यु: प्रियः प्रियो नारा मिन्राद्‌ भ्रातुः प्रियप्रियः ॥ ३ ॥ 
अर्थ-- यह श्त्मा शरीर से प्रिय है, पुत्र से पय है माता और पिता से प्रिय है, 
पति से प्रिय हें, स््नी से प्रिय है तथा मित्र और भाई से भी प्रिय है। अधिक क्या, यदद्‌ (आत्सा) 
ससार में जितनी प्रिय बस्तुए है उन से भा प्रिय है । 
न ज्षेयोज्यं न मेयो5यं शेयोमेयस्तथेत च । 
ज्ञातारं केन जानीयादू द्रशरं लोकयेत किमू ॥ ४ ॥ 
अथ-- यह अ'त्मा व्यवहारनय से ज्ञेस, अथौत जानने योग्य है तथा मेय, अर्थात्‌ 
प्रमाणों से सिद्ध करने योग्य है। किन्तु निश्चयनय से न शेय हे और न मेय है। अतः इस 
श्रात्मा को किस के द्वारा जाना जाय तथा किस से देखा जाय ? क्योकि यह तो स्वयं सबका 


ज्ञाता-द्रष्टा है । 
श्रोत्रस्य श्रोन्रमेवायं नेत्रस्यनेत्रमेव वा । 
मनसः स मनो श्ेयः प्राशस्थ प्राण एव च ॥ ५॥ 
अथ-- यह '्यात्सा भोत्र का श्रोत्र है और चक्ु का चछु है। क्योकि श्रोत्र स्वयं सुनने 
में तथा चक्षु स्वयं देखने मे असम््थ है। ये आत्मा के कारण ही विषयों को प्रहण करते हैं। 
इसी प्रकार मनका यह मन दे ओर प्राणों का यह (आत्मा) प्राण है। अथोत्‌ यद्द श्रात्मा दी 
नेत्र के द्वारा देखता है ओर मन के हारा मनन करता है। 


२ निज्ञानन्दी यटी का सहित: । 


द्वेतादतात्मकः सत्यं चिर्विकल्पो निरामयः । 
निर्विशेषो निराकारों निरालम्तों निराकुलः ॥ ६ ॥ 
अ्र्थ-- यह आत्मा व्यवदारनय से द्वेतात्मक है और निश्चयनय से अद्वेतात्मक हे, 
सत्य है, विकल्प रहित है. रोगादि से रहित है. सबब विशेत्णों से रहित है, आकार रहित हे, 
आलम्ध रहित है और आकुलता रहित है । * 
शरण्यो5य वरेण्यो5यं सुरम्यो5यञ्च योमिनाम्‌ । 
सवेथा करपनानीतः सर्वशक्तिसमन्वितः ॥ ७ ॥ 
अर्थ--- यह आत्मा शरण्य है, बरेस्य है तथा यागियों के लिए परमरम्य है। यह 
कल्पनातीत है और सर्वशक्तिमान है । 
तं विद्यात्‌ सबंभावेन स्वेयत्नेन चाप्लुयात्‌ । 
तस्येव चिन्तन कुर्यात्‌ “निजानन्द” निजात्मनि ॥ ८ ॥ 
अथ-- समस्त भावों से उस श्रात्मा को जानना चाहिए तथा सर्व प्रयत्नो से प्राप्त करना 


चाहिए। हे निजानन्द !' तू श्रपनी आत्मा में उसी चिदानन्दघन शुद्धस्वरूप आत्मा का सतत 
चिन्तन किया कर |! यही श्रेयस्कर मार्ग हे । 


उपयुक्त अष्टक मे हमने जितने आत्मा के विशेषण दिये हैं उनमें सब से प्रथम “अस्ति! 
विशेषण है। श्रथात्‌ श्रात्मा है। और बह स्वतः सिद्ध है । 
प्रथम हम इसी पर विचार करते है-- 


आत्मा हे 


संसार मे दो प्रकार के पदार्थ दृष्टिगोचर हाते हैं। एक जड दूर चतन ( सज्ञीव )। 
जिन पदार्थों मे देखने, सुनने जानने या अनुभव करने की शक्ति नही है. उनका जड़ कहते है, 
ओर जिनमे सुख्य दुःख-अनुभव करने की शक्ति है. तथा जो देखते, जानते, सुनते है. उनको 
सलीब कट्ते हैं। इस देखने, जानने व अनुभव करने वाली शक्ति हवा नाम ही आत्मा है। 
क्योकि किसी भी भोतिक पदार्थ मे थे गुण नही पाये जात । ऐसा ह्वाने पर भा बहुत से विद्वानों 
का मत है कि शरीर से भिन्न आत्मा काई वस्तु नही हे । आत्मा शरीर के साथ ही उत्पन्न होता 
हे ओर नष्ट हो जाता हे। क्योंकि यह आत्मा शरीर क। ही विशेष परिणाम है। इस का उत्तर 
आस्तिकदशनकारो ने प्रबलयुक्तियों द्वास दिया है । जिनको हम संक्षेप से नीचे उद्धृत 
करते है-.. 

ताकिकशिरोमणि श्री आचार्य विद्यानन्द स्वामी, 'छोकवार्ततिक' मे लिखत॑ है कि-- 


“स्वसंवेदनतः सिद्ध सदात्मा बाधवर्जितात्‌ । 
तस्य क्ष्मादिविवर्तात्मन्यात्मन्यनुपपत्तितः ॥| १०२ ॥ 
अथ-- भौतिकबादियो को आचाय कहते हैं कि ज्ञों आत्मा को जड का परिणाम 
मानते हैं उनके मत मे स्वसवेदन ज्ञान नहा हो सकेगा | क्याकि यह घटपटादि क्रिसा भी जडात्मक 


समयसार; | | 
पदाथ में नहीं है, यह प्रत्यक्ष सिद्ध है। इसलिए--- । 


स्वसवेदनमप्यस्य बहिःकरणवर्जनात । 
अहंकारास्पदं स्पष्टमग्राधमनुभूयते ॥ १०३ ॥ 
झार्थ-- बहिरक्ष पाँच इन्द्रियो से रहित : में, में” इस प्रकार वाधारद्त प्रतीति विशव्‌- 
रूप से स्वसंवेदन प्रत्यक्ष इस अंतरक्ष आंत्सा का अनुभव कराता है ।”? 
अभिप्राय यह है कि प्रत्येक प्राणी को प्रत्येक समय अपनी आत्मा का स्वानुभष हो 
रहा है। यह स्वानुभूति दी उस आत्मा की सिद्धि मे श्रबल प्रमाण है। 
श्रीशकाराचाय ने भी लिखा है कि-- 


“सर्वो हि आत्मास्तितं प्रत्येति न नाहमस्मीति । 
यदि हि नात्मलवप्रसिद्धिः स्थात्‌ सर्वो लोको नाहमस्मीति प्रतीयाव्‌ ॥ 
( ब्र० सू० ११९ पर शाह्ुरभाष्य ) 
अथोत्‌ ऐसा कोई भी व्यक्ति नही है जो विश्वास करे कि मैं नहीं हूँ । यदि आत्मा 
की श्रस्तित्व-प्रसिद्धि न होती तो सब किसी को अपने श्रनास्तित्व में विश्वांस होता, परन्तु ऐसा 
न होने से आत्मा की स्वतः सिद्धि स्पष्टतः प्रमाणित होती है । 
पद्नाध्यायीकार ने भी कहा है-- 
“अहम्प्रत्ययवेयक्ताज्जीवस्यास्तिलमन्यात्‌ । 
एको दरिद्र एको हि श्रीमानिति च कमंणः ॥ 


अधथ-- इस शरीर के भीनर “मैं हूँ, में हूँ” ऐसा जो एक प्रकार का ज्ञान होता रहता 
है उस ज्ञान से जाना जाता है, कि इस शरीर के भीतर जीवरूप एक बस्तु स्व॒तन्त्र है। श्रथवा 
मै-मे इस बोध से ही जीवात्मा का मानसिक प्रत्यक्ष स्वयं होता है। इसी प्रकार कोई दरिद्र है, 
कोई घनात्य है. कोई अन्धा है, कोई गूँगा है. आदि नाना प्रकार के जीवो के देखने से कर्म का 
बोध होता है ।” ( ञझ० २४० ) 


वेशेषिक दर्शन कार भी कहते हैं कि--- 


“ अहमिति प्रत्यगात्मनि भावात्‌ परत्राभावादर्थान्तरअत्यक्षः ॥ १४ ॥। 
(अ्र० ३ आ० २) 
श्रथ--“मैं हूं” इसप्रकार खात्मा मे अनुभूति होना और परपदार्थ में न होना, यह 
आत्मा का मानसिक प्रत्यक्ष है।” 

भ्री लोकमान्य गगाधर तिलक “गीतारहस्य” मे लिखते है कि-- 

* में हूँ” यह्द प्रत्येक मनुष्य को द्ोने वाली प्रतीति ही आत्मा के अध्तित्व का सर्वोत्तम 
>माण है (बे० सू० शां० भ।० ३३. ४३. ५४) | किसा को यह नहीं म/लूम हवाता कि * मैं नहीं हैँ”! 
इतना ही नही, किन्तु मुखसे “मैं नदी हूं” शब्दो का उच्चारण ।करते समय भी “नहीं हूँ” इस 
क्रियापद्‌ के कत्तों का, अश्रोत्‌ “मैं? का अथवा आत्मा का वा “अपना” अस्तित्व बह प्रत्यक्षरीति 
से माना ही करता है। इसप्रकार 'फैं” इस अ्रहकारयुक्त सगुणरूप से शरीर में, स्वयं अपने 
ही को व्यक्त होने वाल आत्मतत्त्व के अयथोप्‌ ज्षेत्रश्ञ के अतली, शुद्ध और गुणबिरदित स्वछूप 


;( निजानन्दीयटीकासहित: । 
का यथाशक्ति निर्णय करने के लिए वेदान्तशास्त्र की उत्पत्ति हुई है ( गी० १३. ४ ) ।” 


आ्रात्म-सिद्धि 


देहाध्यास से अ्रथोत्‌ अनादिकाल के अज्ञान के कारण देह का कस हो रहा हे, 
इस कारण तुमे आत्मा, देह ही भासित होता है। परन्तु आत्मा और देह दोनो भिन्न भिन्न है। 
क्ष्योंकि दोनों ही भिन्न भिन्न लक्षएपूर्वक प्रगट देखने मे आते हैं । 


अनादिकाल के अज्ञान के कारणा देह के परिचय से देह ही आत्मा भासित हुईं परन्तु 
जिस तरह तलवार ओर म्यान दोनों एक म्यान रूप मालूम हाते है फिर भी दानो भिन्न भिन्न 
हैं, उसी तरह आत्मा और देह दोनो भिन्न भिन्न हैं । 


बह आत्मा, दृष्टि अथोत्‌ आँख से कंसे दिखाई दे मकती है ? क्योकि उल्टी आत्मा 
ही आँख से देखने वाली है । जो स्थूज्न-पूक्षम आदि के स्वरूप को जानता है, और जिसमे किसी 
भी प्रकार की बाधा नही आरसकता, ऐसा जो अनुभव है, वही जीव का स्वरूप है| 


जो कर्शन्द्रिय से सुना जाता है उसे कर्शन्द्रिय जानती है, उसे चक्तु इन्द्रिय नही जानती, 
ओर जो चक्तु इन्द्रिय से देखा जाता है, उसे कर्शन्द्रिय नही जानती । श्यथोत्‌ सब इन्द्रियों को 
अपने अपने विषय का ही ज्ञान होता है, दूसरी इन्द्रियो के विषय का ज्ञान नहीं होता और 
आत्मा को तो पॉचो इन्द्रियों के विषय का ज्ञान हाता है अथात्‌ जो उन पॉच इन्द्रियों से ग्रहण 
किये हुए विषय का जानता हे, बह आत्मा है, और एसा जा कहां है कि आत्मा के बिना प्रत्यक 
इन्द्रिय ण्क-एक बविपय का अहरणा करती है वह केबल उपचार से ही कहा है । 

उस न ता देह जानती है, न इन्द्रियों जानती है. और न खासोच्छत्रासहूप प्राण हीं 
उसे जानता है । वे सब एक आत्मा की सत्ता से ही प्रवृत्ति करते हैं, नहीं ता वे जडरूप ही पढ़े 
रहत है-- तू ऐसा ससम। 


जाप्रत, स्वप्न ओर निद्रा श्रवस्थाओ में रहने पर भी बह उन सब अ्रवस्थाओं से सिन्न 
रहा करता है. और उन सब अवस्थाओं के ब्रीत ज्ञान पर भी उसका अस्तित्व रहता है । बह 
उन सब अ्रवस्थाओं को जानने बाला प्रगटस्वरूप चेतन्यमश्र है, अथोत जानते रहना ही उसका 


स्पष्टस्त्रभाव है. और उसकी यह निशानी सदा ही रद्ती है-- उस निशानी का कभी भी नाश 
नहीं हाता । 


..._ बट-पढ आदि को त्‌ स्वय ही जानता है, और तू सममता है कि चे सब्र मोजूद है 
तथा जा घट-पट श्रादि को जानने बाला है, उसे तू मानता नहों-- तो उल ज्ञान को फिर केसा 
कहा जाय | 


ठुबंल देह मे नीचण बुद्धि और स्थूल देद मे अल्प बुद्धि देखने मे आती है । यदि देह 
ही आत्मा ही तो हल शका ( विरोध ) के उपस्थित हाने का अवसर ही नहीं आ्रासकता । 

किसी काल में भी जिससे जानने का स्वभाव नहीं, वह जड हे, ओर जो सदा ही जानने 
के स्वभाव से युक्त है बह चेतन है--- इस तरह दानो का स्वधा भिन्न भिन्न स्वभाव है, ओर वह 
किसो भी प्रकार एक नहीं हो सकता । तीनो काल में जड, जडरूप से और चेतन, चेतनरूप से ही 
रहता है। इस तरह दोनो का हा भिन्न भिन्न ठ्रतभाव स्पष्ट अनुभव मे आता है | 


समयसारः । श्‌ 


आत्मा स्वयं ही आत्मा की शंका करती है। परन्तु जो शंका करने वाला हे वही 
श्रात्मा दै-- इस बात को भात्मा जानती नहीं, यह एक श्रसीम आश्रय है। 

आत्मा के अस्तित्व में आपने जो जो बांतें कहीं, उनका अन्तरज्ञ में विचार करने से 
बह अस्तित्व तो सम्भव मालूम द्वोता है । 


परन्तु दूसरी शंका यह होती है, कि यदि आत्मा है तो भी वह श्रविनाशी अथौत्‌ नित्य 
नहीं है। बह तीनो काल में रहने वाला पदार्थ नहीं किन्तु वह केवल देह के संयोग से उत्पन्न 
होती है और उसके वियोग से ही उसका नाश हो जाता है । 

अथषा वस्तु छण क्षण मे बदलती हुईं देखने में आती है, इसलिए सब बस्तुएँ क्षणिक 
है, और अनुभव से-देखने से भी भआात्मा नित्य नहीं मालूम होती। 

समस्त देह परमाणु के संयोग से बनी है. अथव्रा संयोग से ही आत्मा के साथ उसका 
सम्बन्ध है। तथा वह देह जड़ है, €पी है और दृश्य अथोत्‌ दूसरे किसी द्रष्टा के जानने का 
विषय है, इसलिए जब बह अपने आप को भी नहीं जानती तो फिर चेतन की उत्पत्ति और 
नाश को तो बह कहाँ जान सकती है ? उस देह के एक एक परमाणु का विचार करने से 
भी वह जड़ ही समम मे आती है। इस कारण उसमें से चेतन की उत्पत्ति नहीं हो सकती 
ओर उसके साथ उसका नाश भी कैसे द्वो सकता है ? तथा देह में से चेतन उत्पन्न होता है. और 
उसके साथ वह नष्ट ड्ो जाता है, यह बात किस के अनुभव के आधीन है ? अ्थोत्‌ इस बात 
को कौन जानता है ? क्योकि जानने बाले चेतन की उत्पत्ति देह से प्रथम तो होती नहीं और 
नाश तो उमसे पहिले ही हो जाता है । तो फिर यह अनुभव किसे होता है ? 

आशका-- जीब का स्वरूप अविनाशी नित्य त्रिकालबर्ती होना सम्भव नहीं । थधह्द 
देह के योग से अथांत्‌ देह के जन्म के साथ ही पैदा द्ोता है, और देह के वियाग अथोत्‌ देह के 
नाश होने पर वह नष्ट हो ज्ञाता है| 

समाधान-- देह |का जीव के साथ संयोगमात्र सन्बन्ध है। यह जीव के मूल- 
स्वरूप के उ सपन्न होने का करण नहीं । अथवा जो देह है वह केवल से ही उत्पन्न पदार्थ है, तथा 
वह जड़ है अ्थोत्‌ बह किसी को भी नहीं जानती, और जब अपने को ही नही जानती तो फिर 
दूसरे को तो वह क्या जान सकती है ? तथा देह रूपी हे-- स्थूल आदि स्वभावषयुक्त है, और 
चहछु का विषय हे । जब स्वयं देह का ही ऐसा स्वरूप है तो वह चेतन की उत्पत्ति और नाश को 
किस तरह जान सकती है ? श्रथोत्‌ जब बह अपने को द्वी नदी जानती तो फिर 'मेरे से यह चेतन 
उत्पन्न हुआ है? इसे केसे जान सकती है? और मेरे छूट जाने के पश्चात्‌ यह चेतन भी 
छूट जायगा-नष्ठट हो जायगाः-- इस बात को जड़ देद कैसे जान सकती है ) क्योकि जानने 
ब ला पदाथथ ही तो जानने वाला रहता है- देह तो कुछ जानने वानी हो ही नही सकती, तो फिर 
चेतन को उत्पत्ति और नाश के अनुभव को किसके आधीन करना चाहिए ? यह अनुभव देह 
के आधीन तो कद्टा जा सकता नहीं । क्योंकि बह भ्रत्यक्ष जड़ दे, और उसके जड़त्व को जानने 
वाला उससे भिन्न कोई दूसरा ही पदार्थ समझ में आता है। 

कदाचित्‌ यह कहे कि चेतन की उत्पत्ति और नाश को चेतन ही जानता है, तो इसबात 
के कहने मे ही इसमें बाधा आती है। क्योंकि फिर तो चेतन की उत्पत्ति ओर जानने वालों के 
रूप में देतन ही अंगीकार करना पड़ा, अथोत्‌ यह वचन तो अपसिद्धान्तमात्ररूथ और कथन- 
मात्र ही हुआ। जैसे काई कद्दे, कि "मेरे मुँद मे जीभ नहीं! उसी तरह यह कथन है कि “चेतन 


६ निजानन्दीब्रटीकासदित: | 


की उत्पत्ति और नाश को चेतन जानता है, इसलिए चेतन नित्य नही'। इस प्रमाण की कसी 
यथार्थता है, उसे तो तुम ही बिचार कर देखो। जिसके अनुभव में इस उत्पत्ति और ज्ञान का 
नाश रइता है, उस ज्ञान को उससे भिन्न माने बिना, बह ज्ञान किसी भी प्रकार से सम्भव नहीं । 
अथोत चेतन की उत्पत्ति और नाश होता है, यह किसी के भी अनुभव मे नहीं आ्ञासकता । 

देह की उत्पत्ति और देह के नाश का ज्ञान जिसके अमुभव में रहता है, बह उस देह 
से यदि भिन्न न हो तो किसी भी प्रकार से देह की उत्पत्ति और नाश का ज्ञान नहीं हो सकता 
अथवा जिसकी उत्पत्ति और नाश को जो जानता है बह उससे जुदा ही होता है, और फिर तो 
बहू स्वयं उत्पत्ति और नाशरूप न ठहरा, परन्तु उसके जानने वाला ही ठहरा । इसलिए फिर उन 
दोनो की एकता कैसे हो सकती है 

जो जो सयोग हम देखते हैं, वे सब अनुभवरूप श्रात्मा के दृश्य होते हैं। अथोत्‌ 
भ्रात्मा उन्हें जानती है, और उन सयोगों के स्वरूप का विचार करने से ऐसा कोई भी सथोग 
समझ में नहीं आता जिससे आत्मा उन्नत होती हो । इसलिए आत्सा सयोग से अनुत्पन्न है । 
अथोत्‌ बह असयोगी है-.- स्वाभाविक पदार्थ हे, इसलिए बह स्पष्ट 'नित्य' समझ में आती है । 

जो जो देह आदि संयोग दिखाई देते हैं वे सब अनुभव स्वरूप शआत्मा के ही दृश्य हैं । 
अथोत्‌ आत्मा दी उन्हें देखने और जानने वाली है। उन सब संयोगो का विचार कर के देखो तो 
तुम्दें किसी भी संयोग से अनुभवस्थरूप आत्मा उत्पन्न द्वो सकने योग्य मालूम न द्वोगी । 

कोई भी संयोग ऐसे नहीं जो तुम्हे जानते हों और तुम तो उन सब सयोगों को जानते 
हो, इसी से तुम्हारी उनसे भिन्नता, और संयोगीपना-- उन सयोगों से उत्पन्न न होना-- सहज 
ही सिद्ध होता है, ओर अनुभव में श्राता है पससे-- किसी भी सयोग से-- जिसकी उत्पत्ति 
नहीं हो सकती, कोई भी सयोग जिसकी उत्पत्ति के लिए अनुभव में नदी आ सकता, और जिन 
संयोगों की दम कल्पना करें उनसे जो अनुभव भिन्‍न-- सर्वथा मिन्‍न-- केबल ज्ञाता रूप से 
ही रहता हे, उस अनुभव स्वरूप आत्मा को, तुम नित्य स्पशरद्वित जिसने उन संयोगों के भावरूप 
स्पश को प्राप्त नदी किया-- सममभो | 


जढ़ से चेतन उत्पन्न होता है भौर चेतन से उड़ उत्पन्न होता है, ऐसा किसी को कमी 
भी श्मुभव नहीं होता। 


जिसकी उत्पत्ति किसी भी सयोग से नहीं द्योती उसका नाश भी किसी के साथ नही 
होता इसलिए आत्मा त्रिकाल “नित्य! है । 
जो किसी भी संयोग से उत्पन्न न हुआ हो, अथोत्‌ अपने स्वभाव से ही जो पदार्थ 
सिद्ध हो, उसका नाश दूसरे किसी भी पदार्थ के साथ नहीं होता और यदि दूसरे पदार्थ के साथ 
उसका नाश होता हो, तो प्रथम उसमें उसकी उत्पत्ति होनी श्रावश्यक थी, नही तो उसके साथ 
उसका नाश रूप एकता भी नहीं दो सकती | इसलिए आत्मा को अनुत्पन्न और अबिनाशी समझ 
कर यही प्रतीति करनी योग्य है, कि वह “नित्य! है |” 
( भी मद्राजचन्द्र, रायचन्द्र जैन शाख्माला प्र, ६००-६०४ ) 


आनन्दमय हे 


संसार का प्रत्येक प्राणी सुख की अमिलापा करता है। यह अभिलाषा, यह सिद्ध 


समयलारः । हट 


करती है, कि-- आत्मा आनन्दमय है? | क्योंकि किसी भी प्राणी को असत्य बस्‍्तु की अमिलापा 
करते हुए नहीं देखते । अथोत्‌ कोई भी व्यक्ति आकाश-पुष्प की, अथवा खरगोश के,सींग की 
अगिलांपा नहीं करता। अतः यह अमिलाषा आनन्द के सद्भाव को प्रगट करती है। अब 
विचारणीय यह हे कि--- यह आनन्द, है कद्ाँ ? क्‍या जड़ पदार्थों में आनन्द है ? यथा--किसी 
को बढ़े ज़ोर की प्यास लगी हो, तो उसे जल पीने में आनन्द आता है, तो क्या हम यह मानें 
कि जल्ल में आनन्द है। यदि ऐसा है, तब तो उसे, अ्रथवा सभी को जल पीते रहना चाहिए | 
क्योंकि जलपान में आनन्द है और इन सबको आनन्द की अभिलाषा थी। परन्तु ऐसा तो नहीं 
होवा, कि आनन्द के इच्छुक जल ही पीते हों। अपितु एक दो गिलास पीने के पश्चात्‌ उनफो 
जल अच्छा प्रतीत नहीं होता । और यदि कोई उनको बलात्‌ अधिक जल पिलाना चादे, सो 
उनको पीने में कष्ट का अनुभव हवाता है। अतः सिद्ध हुआ, कि जल्ल में आनन्द नहीं है। प्रत्युत 
प्यासरूपी आकुलता के दू< दो जाने से उनको कुछ सुख का आभासमात्र हुआ दहै। यही अवस्था 
सम्पूर्ण सांसारिक विषय भागों की है। 

तथाव-- यदि सांसारिक पदार्थों मे आनन्द होता, तो जिसके अधिक परिप्रह है श्रथोत्‌ 
धन, धान्य नौकर आदि परिजन हैं, तो उस व्यक्ति को अधिक सुख प्राप्त होना चाहिए था। 
परन्तु हम देखते हैं, कि प्रायः घनिक व राजा, महाराजा आदि ही भ्रधिक दुःस्वी हैं । तथा परिमह 
के त्यागी मद्दापुरुषों को हम सबंदा निराकुल और सुखी देखते हैं। 

इन बातो से यह सिद्ध होता है, कि-- सांसारिक पदार्थों में सुख का लेशमात्र भी नहीं | 
है। अपितु यह आत्मा दी आनन्दस्वरूप है। अतः जो व्यक्ति, जितना प्ररिप्रह् त्याग कर 
आत्माभिमुख होगा बह उतना ही निराकुक् एवं सुखी होगा । तथा जो व्यक्ति जितना अधिक इस 
संसार में लिप्त होगा, वह उत्तना ही दुःखी होता जायेगा । 

तथाच--जब मनुष्य की सुषुप्ति अवस्था हो जाती है तो उस समय उसके रोग, शोक, 
भय, चिन्ता आदि का अभावसा हो जाता है. और वह उतने समय के लिए सुखी दो जाता दे । 
इससे यह प्रगट दे. कि सांसारिक बासनाओं से तथा ममत्त्वबुद्धि के अभाव से सुख होता है । 

किन्तु सांसारिक पदार्थों में सुख नहीं है । 

तथा--एक गाँव के दो मित्र किसी शहर में कमाने के लिए गये थे। बहुत समय के 
पश्चात्‌ उनमें से एक ने अच्छा धन कमाया. ओर दूसरे की अफस्मात्‌ मृत्यु दो गई। वहाँ से दोनों 
के घर तार दिये गये। परन्तु भूल से जिसने धन कमाया था उसके घर तो उसकी सृत्यु का तार 
दिया गया तथा जिसकी रुत्यु हो गई थी उसके घर धनप्राप्ति का तार दे दिया गया। अब जिसने 
घन कमाया था उसके घर शोक ( मातम ) छा गया व रोना, पीठना आरम्भ हो गया, किन्तु जो 
मरगया था उसके घर रंगरलियों मनाई जाने छर्गी । दूसरे दित ठीक २ तार दिये गये । जब वे तार 
पराम में पहुँचे, तो जिस घर में शोक था वहाँ खुशियाँ मनाई जाने लगीं तथा जहाँ आतन्द उमड़ रहा 
थ। बहाँ पाल विछगया ओर शोक का साम्राज्य छा गया। अतः सिद्ध हुआ, कि पुत्र आदि के मरने 
से अथवा धन-आप्ति से दुःख व सुख नहीं होता, अपितु उसके साथ ममस्‍्त ही दुःख का कारण 
है। अन्यथा जिसका पुत्र मरगया था उसके घर ह॒ए, तथा जिसने घन कमाया था वहाँ शोक नहीं 
होना चहिए था। अतः यह सिद्ध हुआ कि सुख और दुःख के कारण, बाह्य पदार्थ नहीं हैं। 
अपितु यह आत्मा जब परपवाथ में मोहरूप परिणति करता है, तब यह उन पदार्थों में सुख व 
दुःख मानने लगजाता है। तथा उनको भाप्ति से सुख मानता हे, और उनके ताश से दु;ख का 
अनुभव फरने लगता है । 


ष् निजानन्दीयटीकास दितः । हु 


जिस प्रकार किसी ने अपना एक मकान बेच दिया। जिस समय उस मकान को 
रजिस्ट्री हो चुकी, उस समय अकस्मात्‌ उस सकान मे आग लग गई, अब जिसने सकान बेच 
दिया था वह खुश है, और कहता है कि बहुत अच्छा हुआ मैंने बेचदिया था। तथा जिसने मकान 
खरीदा था बह रो रहा दे, ओर कहता है, कि हाय ! मैंने यह मकान क्यो खरीद लिया। किन्तु 
जिसने न ता मकान लिया, और न बेचा, उसको न हष है ओर न शोक । क्योकि कद तो उससे 
उदासीन है। बस, इसी प्रकार जो आणी ससार से उदासीन है न उसे हर्ष है, न शोक | परन्तु 
जिसने जिस पदार्थ मे राग किया हुआ है वही सुखी व दुःखी होता है । 


अतः सांसारिक पदार्थों मे सुख व दुःख नही है, प्रत्युत उनमें इस आत्मा ने सुब्ब व 
दुःखों की कल्पना करली है । यदि यह आत्मा इन कल्पना-जालो से मुक्त हो जाय, तो सांसारिक 
सुख ब दुखो से मी पार हो ज|य । तथा स्वात्मीय आनन्द में ही लीन होकर अनुपम, अक्षय 
सुल का स्वामी दोजाय | क्योकि यह स्वय ही आजन्दस्थरूप है । 


यथा-- पानी को गये करने के लिए अ्रभि की आवश्यकता है। अतः श्रप्ति-सयोग से 
पानी गर्म हो गया। अब उसको शीतल करने के लिए किसी अन्य साधन की आवश्यकता नहीं । 
केवल उसको अभि के सयोग से प्रथक्‌ करने की आवश्यकता है। जब उसको अप्नमि से प्रथक्‌ 
कर दिया गया कि वह शनेः शनेः स्वय शीतल हा जाता है। क्योकि शीतलत्व उसका स्वभाव 
है। अतः शीतल फरने के लिए अन्य साधनों की श्वश्यकता नहीं। इसी कार आत्मा म जो 
दुःख है बह परपदाथ के सम्बन्ध से है। किन्तु शान्ति और आनन्द क लिए तो इतना ही पयाप्त 
है, कि आत्मा का परपदार्थों से सम्बन्ध बिच्छेद कर दिया जाय । जिस प्रकार अभि, जैसे जैसे 
न्यूनाधिक हाती जायेगी उसी प्रकार उष्णता भी न्यूनाधिक होती जायेगी। इसी प्रकार आत्मा का 
सम्बन्ध जितना २ परपदार्थों से अधिक द्वोगा, उतना दी वह अधिक दुःखी होगा । और जैसे जैसे 
उन परपदार्थों का संयोग, भाव ओर द्रव्य से न्‍्यून ही जायगा, उतना उतना ही बद् अलोकिक 
सुख का अनुभव करने लगेगा। इस प्रकार जब बह पूर्णरूपेण ससार से मुक्ति प्राप्त कर लेगा 
तत्र धह अक्षय परमानन्द का प्राप्त कर लेगा। 


जैसे, किसी को इष्ट ( पुत्रादि ) के वियोग हो जाने से उस समय जितना दुःख होता 
है उतना एक सप्ताह के बाद नहीं होता है। तथा एक बर्ष के पश्चात्‌ और भी न्‍्यून हो जाता है। 
क्योंकि वह नित्य उसको भूलता जाता है | इससे यह सिद्ध हुआ, कि दुःख, परजन्य है। व्यक्ति 
जैसे २ उससे दूर होता जाता है, वैसे ही दुःख भी घटता जाता है। इसी प्रकार आत्मा में भी दुःख 
पर-संयोग जन्य है तथा जैसे २ यह्‌ उ उसे दूर हाता जाता है, बेपे २ सुब्री होता जाता है। तथा 
आनन्द इसका स्वभाव है। उसको प्राप्त करने के लिए किसी प्रयत्न या साधन को आवश्यकता 
नहीं। धसके लिए तो एक पात्र समस्त बाहथ साधनों को त्यागना पढ़ता है। इस प्रकार जब 
इसका अन्य पदार्थों से पूर्ण असहयाग हो जाता है. उसी समय यह अचिन्त्य, अनुपम, आनन्द- 
रूपी अपार-सुधा सागर, जा इसी के अन्तर्गत कल्लोल कर रहा है, उसमे सदेब के लिए निमप्न हो 
जाता है । इसी का नाम मोक्ष है मुक्ति है परमपद है ६ द्वावस्था है तथा परमात्म-अवस्था है। 


'मारतीयद्र्शन' मे श्री बलदेवउपाध्याय लिखते हैं कि-- 


, , आत्मा नित्यद्रव्य है। जिसमे बुद्ध, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयक्न, धर्म, 
अधम, सरकार आदि गुण निवास करते है। बह शरीर, तथा इन्द्रियो से परथन होकर एक स्वतस्त्र 


समयसारः । रे 


सत्ता धारण करने वाला द्रव्य है। आत्मा इन्द्रियों से सर्बथा भिन्न है। कभी दम एक बस्तु को 
झपनी आँखो से देखते हैं तथा रुचिकर द्वोने पर उसे अपने हाथ से छूते हैं। इस प्रक्रिया में 
हमारा ज्ञान यही रहता है कि वस्तु एक ही है। जिसे हम आँखों से देखते हैं उसे ही हम हाथ से 
छूते हैं। इन्द्रियद्यय-साध्य इस अनुभव में यदि आत्मा इन्द्रियरूप ही होता, तो बस्तु को 
प्रत्यभिज्ञा ( पहचान ) कैसे सिद्ध की जाती ( न्‍्या० सू० ३१।१-३ ) ? दाहिने द्वाथ से छुये गये 
पदार्थ को बांय हाथ से स्पर्श करने पर उसकी एकत। का खण्डन नहीं होता (नया सू८ ३।१।७) | 
एक इन्द्रिय का भाव दूसरी इन्द्रियों पर पडा करता है। थृक्ष पर ज्टकते हुए पके आमों को 
देखती हैं आरॉँख, पर उसका प्रभाव पड़ता है जीम पर । क्योकि जीभ से पानी टपकने लगता है। 
यदि आत्मा इन्द्रियात्मक ही होता, तो जीम से पानी टपकने को हम किसी प्रकार सिद्ध नहीं 
कर सकते। पानी टपकने का कारण यही द्वो सकता है, कि पके आम को देखने बाले व्यक्ति को 
पूरवकाल में श्रास्थादित आम के स्वाद का स्मरण ही शाता है ( न्‍्या० सू० ३११२ )। अतः 
फलो के द्रष्टा और स्वाद के स्मरण कतो को एक होना न्‍्याय-सगत है। पर इन्द्रिय में चेतन्य 
मानने से इस घटना की समुचित व्याख्या नहीं दो सकती, क्योकि अन्यहृष्ट बस्तु को दूसरा 
स्मरण नही करता । इन्द्रिय को आत्मा स्वीकार करने पर, उनके उपघात होने पर, स्मृति को 
व्यवस्था हो नही सकती । अनुभव तथा स्मरण समानाधिकरण रूप से ही एक मे विद्यमान रहते 
हैं। जो अनुभव का कता है, स्मरण का भी कर्ता वही द्वो सकता है। ऐसी वल्तुस्थिति मे चाक्षुष 
प्रत्यक्ष के द्वारा ब्यनुभूत पदार्थ का चक्ष के नाश द्वोने पर स्मरण न होना चाहिए। पर लोकानुभव 
इससे नितान्त बिपरीत है। अतः इन्द्रियो को आत्मा मानना नितान्त झसिद्ध है। कतो तथा 
करण की भिन्नता अनुभव सिद्ध है। लेखन का साधन ( लेखनी ) तथा लेखन का कतो ( आत्मा ) 
तथा अनुभव के साधन ( इन्द्रियों ) की भिन्नता ही प्रमाण सिद्ध हे, अभिन्नता नहीं । 

नित्य मन को भी आत्मा मानने मे विप्रतिपत्ति ही है। श्रणुरूप होने के कारण मत 
का प्रत्यक्ष नहीं होता, क्योकि प्रत्यक्ष मे महत्व कारण माना जाता है। ऐसी दशा में मन को दी यदि 
आत्मा मान लिया जायगा, तो उसमें विद्यमान सुख-दुःख-इच्छा आदि भी अप्रत्यक्ष होने ज्गेंगे। 
पर अनुभव से विरुद्ध होने से इसे सिद्धान्त मानना अन्याय द्वोगा। इम प्रकार शरीर इन्द्रिय 
तथा मन-- इन तीनो से प्रथक चैतन्याधिष्ठित द्रव्य की ही आत्मा संज्ञा है । 

आ्रात्मा को शरीरात्मक मानने बाले चावोक लोकानुभव को निश्चितरूप से सममा नहीं 
सकते । सद्योजातशिशु के कायकला१ पर दृष्टि डालिये। उत्पन्न होने के कतिपय दिनों के श्रनन्तर 
शिशु बिछौने पर लेटा हुआ हसने लगता है। हसना प्रसन्नता के कारण दी होता है, पर उसके 
कतिपय दिनो के जीवन मे हर्षोत्पादक घटना का अभाव होता दे । अतः वह जन्मान्तरीय अनुभूत 
प्रसन्नता की घटनाओ को संस्कार के वश से स्मरण किया करता है, और उसो स्मरण के बज पर 
यह हंसता है। यही व्याख्या तके-सगत प्रतीत होती है । पर यद्द व्याख्या आत्मा को शरीररूप 
होने पर निष्पक्ष नही हा सकती, क्योंकि अनुभव के कत्तो शरीर के, नाश होने पर ही यह्‌ 
नया शरीर बालक को प्राप्त हुआ दे ( न्‍्या० सू० ३४९१६ )। बालक की दुग्धपान की प्रवृत्ति 
में इृष्ट भी आत्मा को शरीर रूप मानने पर सिद्ध नहीं हो सकती। प्रवृत्ति साधनता ज्ञान 
कारण होता है। बह अनुभव के अभाव में इस जन्म का न होकर जन्मान्तरीय ही होता 
है ( न्‍्या० सू० ३१२० )। मनुष्यों के अवस्था तथा स््रभाव में पार्थंक्य दृष्टिगोचर द्वोता हे। 
क्यों? पूषजन्म में किये गये कर्मों के कारण। ऐसी अवस्था में पूर्वजन्म में कर्म करने बाले 
तथा इस जन्म में तदमुरूप फल मोगने वाले व्यक्ति को एकता माननी ही पड़ती है 


१७ निजानन्दीयटीकासहितः | 


( ब्लाक मं० प्रृ० ४७१ )। इन भ्रमाणों से यही सिद्ध होता है, कि आत्मा शरीर से भी प्रथक्‌ द्दे 
ओर नित्य हे । 


बेदान्स आत्मा को एक मानता है, परन्तु लोक व्यवहार के अनुरोध से श्रात्मा को 
अनेक मानता है। इच्छा, सुख, प्रश्नत्ति तथा ज्ञान आदि की भिन्नता के कारण आत्मा की अनेकता 
सिद्ध होती है। अब आत्मा के अनुभव पर विचार करना है। इस विषय को लेकर प्राचीन तथा 
नव्य नैयायिको में मतभेद सा दीख पडता है। बात्स्यायन का रपष्ट मत है, कि आत्मा अनुमान का 
विषय है । तथा इच्छा, हेष, प्रयत्न आदि इस अनुमान के लिग हैं. ( १९१० न्या० भा० )। 
किसी सुख देने वाली वम्तु को पाने की इच्छा, दुःख देने बाली बस्तु से देते, जिसमे उत्पन्न हुआ 
करता है, यही आत्मा है। इस प्रकार प्राचीन नेयायिक आत्मा को अनुमेय मानते है, परन्तु 
पिछले नैयायिको ने आत्मा को प्रत्यक्ष का बिपय माना है तथा उसके प्रत्यक्ष के लिए पृथक 
अन्तरिन्द्रिय ( मन ) स्वीकार किया है। इस मानस प्रत्यक्ष मे भी मत भेद है। कोई नैयायिक 
आत्मा का मन के साथ सम्पक होने पर “अहमस्मि” ( में हूं ) अ्रहप्रत्ययरूप से शुद्धचेतन्य में 
उसका अनुभव बनलाते हैं, परन्तु अन्य नैयायिक शुद्धचेतन्य को प्रत्यक्ष का अविषय मान कर 
“मैं जानता हूं, “मैं सुखी हैँ?” इत्यादि परामर्श घाक्यो में प्रकटित, प्रत्येक ज्ञान मे ज्ञातारूप से 
आत्मा को प्रत्यक्ष सिद्ध स्वीकार करते है। शात्म-प्रत्यक्ष के साधनभूत मन के इन्द्रियत्व विषय से 
नाना मत हैं। इन दोनों मतों का समन्वय जयन्-भट्ट ने यड़ कह कर दिखलाया है. कि आत्मा 
के मानस प्रत्यक्ष मानने पर भी उसे अनुमेय मानना ही युक्तिसगत है। अ्रह-प्रत्यक्षरूप से आत्मा 
का प्रत्यज्ञ अनुभव महर्षि कणाद को भी सम्मत है। आत्मा न तो आगमिक है, न अनुमेय, 
अपितु प्रत्यक्षगम्य है। अनुमान के आश्नय लेने का अभिप्राय शरीरादि से आत्म-बुद्धि मानने 
थाले सन्देहबादियो का निराकरणमात्र है। इस अ्रभिप्राय से शरीर मे प्राण-अपान की सत्ता 
निमेष, उनन्‍्मेप, जीक्षन काये आदि को कणाद ने आत्म-सिद्धि में लिंग बतलाया है। प्रशस्तपाद 
ने अपने भाष्य से ( प्र८० ३०-३५ ) अनेक प्रबल युक्तियो के सहारे आत्मा की सिद्धि का विस्तार 
से दिखलाया है ।” 


नेयायिक ओर आत्मा 


“नेयायिक आत्मा को द्रष्टा, भाक्ता, ज्ञाता आदि मानते है। न्‍्यायद्शन के प्रणेता 
महर्षि गौतम के सूत्र ( (९१८ ) से आत्मा का अस्तित्व अनुमान से मिद्ध है, ऐसा भाष्यकार 
का मत है। परन्तु पीछे के नेयायिकों ने श्रात्मा का मानस प्रत्यक्ष माना है। मन से ही आत्मा 

ओर सुख-दुःख का प्रत्यक्ष नेयायिक मानते है। जिस बस्तु का जिस दिन मैंने देखा था, उमी को 
आज भी देखता हूँ?---. इस प्रत्यक्ष और प्रत्यभिज्ञान मे दानों का देखने बाला भो भामित होता 
है । इसमे श्रोर ऐसी ही कितनी ही बातो में प्रत्यक्ष ज्ञान मानना टीक जेंचता है। क्रिसी भी बस्तु 
को छूने, देखने, स्वाठ लेने आदि का आधार एक ही है। इसका ज्ञाता भी एक ही है, यह हम 
पहले भी लिख आये है। नेयायिक लोग इन बातो से आत्मा को अनुभान सिद्ध मानते है । बिना 
कारण बच्चे का हंसना माता के दूध पीने की अमिलापा करना, जनमते ही बन्दर का डालपर 
छलांगे भरना, जनमते द्वी--- गरीब ओर धनी होना आदि बातो से नेयायिको ने जन्मास्तर वाद 
का अस्तिल्न भी माना हे। पूब॑जन्म के ही संस्कार के कारण बच्चे मे हँसी, दूध पाने का रुचि 
आदि आती है। पूर्व॑जन्स नही मानने से अकारण बच्चे मे उक्त बातें नहीं हो सकती | 


समयसारः । ११ 


शरीर और शरीर के परमारु वर्षों नहीं रहते तो भी बीसियों वर्ष पहले किये कर्म का 
स्मरण होते देखा जाता है। क्यों? इसलिए, कि विभिन्न अशञ्रस्थाओ के शरीरों ओर विविध 
इन्द्रियों का अमुभविता, आधार, समता आदि आत्मा नामक पदाथ हैं। बे श्रात्माएं अनेक हैं, 
क्योंकि एक आत्मा होने से सब के सुख, दुःख, इच्छा, ठेष, प्रयत्न, आदि भी कए ही दोने चाहिये।” 


आत्मा ओर वेशेषिक दर्शन 


“शरीर रथ है, इसका सचालक सारथि भआ॥रात्मा है। यह भले-बुरे का विचार करता है. 
क्योकि यह चेतन है| जड़ शरीर या इन्द्रियो से भल्े-बुरे का बिचार सम्भव नहीं है | जैसे चेतन 
के द्वारा ही भाथी ( भद्मा-धाकनी ) फूलती और सकुचित होती है! वेसे ही आत्मा के द्वारा ही 
शरीर का श्वास और प्रश्वास होता है। जैसे किसी चेतन के द्वारा कुएं मे मोट का गिग्ना और 
लठना सम्भव है, बेसे ही आत्मा के द्वारा ही पलकों का गिरना और उठना हो सकता है । सॉख्य, 
योग और न्याय के समान हां वेशेषिक के मत से भी आत्मा एक नहीं, अनेक है। वेशेषिक के 
नवीन ग्रन्थों मे आत्मा को ही एक प्रकार से ईश्वर कहा गया है ।” 


इसी प्रकार जैनाचाय श्री स्वामी विद्यानन्द जी ने “होकवबातिक” मे शआत्माकी 
प्रबलयुक्तियो से सबिस्तार सिद्धि की है । जिसका सार संक्षेप से हम यहां देते हैं-.- 


“पॉच महाभूतो के संयोग से चेतन्‍्य गुण नहीं उत्पन्न हो सकता है। क्योंकि पाँच 
महाभूतों का चैतन्यगुण नहीं है। अन्य गुण वाले पदार्थों के संयोग से अन्य गुण्य वाले पदार्थ 
की उत्पत्ति नहीं होती है | जैसे बालु के ढेर से तेल पैदा नहीं होता है । बालु मे स्निग्य गुण 
न होने के कारण जैसे उससे तेल पेदा नहीं होता है उसी तरह पाँच महाभूतों मे चेतन्य 
न होने के कारण उनके संयोग से चैतन्य गुण नहीं उत्पन्न दो सकता हे, यह निर्यक्तिकार 
का आशय है ।” 


“अपना प्रत्यक्ष, अपने ही अनुभव में आता है, दूसरे की बुद्धि मे नहीं अर! सकता है 
ओर ऐसा कोई साधन भी नहीं है. जिससे अ्रपना अ्त्यक्ष दूसरे की बुद्धि मे भी स्थापित किया जा 
सके | वाणी द्वारा समझा कर अ्रपना प्रत्यक्ष दूसर को बताया जाता हे और उससे श्रोता को ज्ञान 
भी होता है। परन्तु बह ज्ञान, प्रत्यक्ष नहीं है बह तो शब्द सुनने से उसके अर्थ का ज्ञान है, 
उसे शाब्दबोध कहते हैं । प्रत्यक्ष ज्ञान वह है जो अपनी इन्द्रियो के द्वारा अपने अनुभत्र में आता 
है। बह अनुभव अपनी ही बुद्धि मे रहता है, दूसरे की बुद्धि मे नही रखा जा सकता है इसलिए 
प्रत्यक्ष ज्ञान का यूगे की तरह कहते हैं । बह प्रत्यक्ष प्रमाण है यह बात प्रत्यक्ष कतों ही जानता है 
दूसरा पुरुष नहीं जानता हे। क्योंकि दूसरे पुरुष की बुद्धि में बह प्रत्यक्ष स्थित नहीं है, श्रतः 
दूसर पुरुष के प्रति अपने प्रन्यक्ष की प्रमाणता बाणी द्वारा कष्ट कर सममाई जाती है । बह वाणी 
छनुमान के अन्नस्वरूप पद्चावयवात्मक बाक्य है| जैसे कि-- भेरा प्रत्यक्ष प्रमाण है क्योकि यह्द 
अर्थ को ठीक ठीक बतलाता है, जैसे मेरा अनुभव किया हुआ पट प्रत्यक्त है। मेरे अनुभव 
किये हुये पठप्रत्यक्ष ने जैसे सत्य अर्थ को बताया था इसी तरह यह घटप्रत्यक्ष भी सत्य भ्र्थ 
को बताता है, अतः सत्य अर्थ को बताने के कारण यह घटप्रत्यक्ष भी प्रमाण है। इस प्रकार 
अपने प्रत्यक्ष की प्रमाणता सिद्ध करने के लिए अनुमान का आश्रय लेना ही पडता है, अतः: 
जडबादियों का अनुमान को प्रमाण न मानना अज्ञान का फल् है (” 


श्र निजानन्दीयटीकासहित: । 


“मैने पाँच ही विषयों को जाना” यह ज्ञान, सम्मेलनात्मक झ्ञान है। यह ज्ञान सब 
विषयों को जानने वाला एक आत्मा मेने बिना नहों हो सकता है। क्याऊ प्रत्येक इन्द्रिय अपने 
अपने विषय को ही प्रत्यक्ष करती दै। आँख, रूप ही देखती हैं स्पर्श आदि नहीं जानतों तथा 
स्पशंनेन्द्रिय स्पश को ही प्रत्यक्ष करती है, रूप आदि को नहीं जानती, ऐसी दशा में उक्त सम्मे- 
लनात्मक ज्ञान, इन्द्रियों का नहीं कहा जा सकता है, अतः इन्द्रियों के द्वारा सब अर्थों को प्रत्यक्ष 
करने बाला एक आत्मा अ्रवश्य मानना चाहिए । बह आत्मा ही सब्र विषयों को प्रत्यक्ष करता है 
ओर पॉच खिड़कियों के समान पॉच इन्द्रियाँ उसके प्रत्यक्ष के साधन हैं।” 


“जो पुरुष, किसी पदाथ को देखता है बह्ी दूसरे समय में उत्त पढाथ को स्मरण 
करता है, देवदत्त ने जो देखा है. उसे वही स्मरण कर सकता है, यज्ञदत्त उसे नहीं स्मरण कर 
सकता है। देबदत्त ने नेत्र द्वारा जिस पदार्थ को कभी देखा है उसको वह, नेत्र नष्ट हाने पर भी 
स्मरण करता है, यह शनुभव सिद्ध है। यदि नेत्र द्वारा पदार्थ को देखने बाला नेत्र से भिन्‍न 
भात्मा नही है. तो नेत्र नष्ट होने पर नेत्र के द्वारा देखे हुए अर्थ को देवदत्त कैसे स्मरण कर 
सकता है ? इससे स्पष्ट सिद्ध होता है. द्]ि नेत्र आदि इन्द्रियो के द्वारा बस्तु का साक्षात्कार करने 
बाला इन्द्रियो से भिन्‍न एक आत्मा अवश्य हे। जैसे पॉच खिडकियों के द्वारा देवदत्त बस्तु 
को प्रत्यज्ञ करता है, उसी प्रकार वह आत्मा पॉच इन्द्रियों के रा रूप आदि विषयों को 
प्रत्यक्ष करता है।” 


शरीर एक कारखाना है 


“मनुष्य का शरीर ( पिण्, क्षेत्र या देह ) एक बहुन बडा कारखना ही है । जेसे किसी 
कारखाने मे पहले बाहर का माल भीतर लिया जाता है. फिर उस माल का चुनाव या व्यवस्था 
करके इस बात का निश्चय किया जाता है, कि कारखाने के लिए उपयोगी और अनुपयागी पदार्थ 
फोन से हैं, और तब बाहर से लाये गये कच्चे माल से नई चीजे बनाते और उन्हें बाहर भजते 
है, वेसे ही मनुष्य की देह मे प्रतिक्षण अनेक व्यापार हुआ करते हैं। इस सृष्टि के पाँच भौतिक 
पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करने के लिए मनुष्य की इन्द्रिया ही प्रथम साधन है। इन इन्द्रियो के द्वारा 
सृष्टि के पदार्थों का यथार्थ अथवा मूलस्वरूप नही जाना जा सकता। आधिमोतिकवादियों का यह 
मत हे, कि पदार्थों का यथार्थ स्वरूप बैसा ही है, जैसा कि वह हमारी इन्द्रियों से प्रतीत होता है । 
परन्तु कल यदि किसी को कोई नतन इन्द्रिय प्राप्त हो जाय, तो उसकी दृष्टि से सृष्टि के पदार्थों 
का गुण-धम जैसा आज है बेसा ही नहीं रहेगा। मनुष्य की इन्द्रियों के दो भेद हैं-- एक 
कपन्द्रिया और दूसरी ज्ञानेन्द्रियाँ। हाथ, पेर, घाणी, गुद और उपस्थ ये पाच कम न्द्रिया हैं। 
हम जो कुछ व्यवहार अपने शरीर से करते हैं. वह सब इन्हीं कर्मन्द्रियों के द्वारा होता है। 
नाक, झआाख्ें कान, जीभ और त्वचा ज्ञानेन्द्रियां है। आखो से रूप, जिह्ला से रस, कानों से शब्द, 
नाक से गन्ध, ओर त्वचा से स्पर्श का ज्ञान होता है। किसी भी बाह्यपदार्थ का जो हमे 
ज्ञान होता हे, वह उस पदार्थ के रूप-रस-गन्ध-स्पश के भिवाय और कुछ नही है । उदाहरशार्थ 
एक सोने का टुकड़ा लीजिये । बह पीला दिग्व पडता है, त्वचा को कठार मालूम पडता है, पीटने 
से लम्बा हो जाता है, इत्यादि जो गुण हमारी इन्द्रियो को गाचर हवोते हैं. उन्ही को हम सोना 
कहते हैं, ओर जब ये गुण बार बार एक हो पदार्थ मे एक द्वी से हृग्गो चार होते हैं, तब हमारी 
दृष्टि से साना एक स्व॒तन्त्र पदार्थ धन जाता है। जिस श्रकार बाहर का माल भीतर के लिए और 
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भीतर का माल बाहर भेजने के लिए किती कारखाने में दरवाजे होते हैं, उस्री प्रकार मनुष्य की 
देह में बाहर के मात्त को भीतर लेने के लिए ज्ानेन्द्रिय रूपी द्वार हैं, भोर मीतर का माल वाहूर 
भेजने के लिए करे न्द्रिय रूपी द्वार हैं। सूर्य की किरणें किसी पदाथं पर गिरकर जब लौटती हैं, 
ओर हमारे नेल्ों से प्रवेश करती हैं, तब हमारी आत्मा को उस पद॒/र्थ के रूप का ज्ञान द्वोता है। 
किसी पदार्थ से आने वाली गन्ध के सूतम परमाणु जब हमारी नाक के मख्बातन्तुओ्रों से टकराते 
हैं, तब हमें उस पदार्थ की बास आती है। अन्य शानेन्द्रियों के व्यापार भी इसी प्रकार हुआ 
करते हैं। जब झानेन्द्रियां इस प्रकार अपना व्यापार करने लगती हैं, तब हमें उनके द्वारा बाह्य _ 
सृष्टि के पदार्थों का ज्ञान होने लगता है । परन्तु ज्ञानेन्द्रियां जो कुछ व्यापार करती हैं उनका शान: ' 
स्वयं उनको नहीं होता, इसी लिए झ्ानेन्द्रियों को ज्ञाता” नहीं कट्दते, किन्तु उन्हें सिफे बाहर के 
माल को भीतर लेजाने वाले 'द्वार' दी कद्दते हैं। इन दरबाजों से माज्ञ भीवर आजने पर उसकी 
ठयवस्था करना मन का काम है। उदाहरणार्थ बारह बजे जब घढ़ी के घटे बजने लगते हैं, तज 
एकदम हमारे कानों को यही नही समझ पढ़ता कि कितने बजे हैं, किन्तु थयों ज्यों घड़ी में 
“टन टन! की एक एक आवाज़ होती जाती है, त्यो त्यों हवा की लहरें हमारे कानों पर टक्कर 
मारती है, और मज्जातन्तु के द्वारा प्रत्येक आवाज़ का इमारे मन पर पहले अलग अलग संस्कार 
होता है, और अन्त में इन सबों को जोड़ कर हम निश्चय किया करते हैं, कि इतने बजे हैं । 
पशुओं के भी ज्षानेन्द्रियां होती हैं। जब घड़ी की 'टन्‌ टन! आावाज्ञ होती हे तब प्रत्येक ध्वनि 
का संस्कार उनके कानो के द्वारा मन तक पहुँच जाता है। परन्तु उनका मन इत्तना विकसित नहीं 
रहता कि, वे उन सब संस्कारों को एकत्र करके यह निश्चित्‌ करलें कि बारह बजे हैं। यही श्रथ 
शास्त्रीय परिभाषा में इस प्रकार कहा जाता है, कि यद्यपि प्रत्येक संस्कारों का प्रथक्‌ एथक शान 
पशुओं को हो जाता है, तथापि उस अनेकता की एकता का बोध उन्हें नहीं होता। 


“भगबाद्वीता” (३ ४२ ) में कहा हे-- 
“इन्द्रियाणिपरास्याहु रिन्द्रियेभ्य: पर॑ मनः”” 


अथोत्‌ इन्द्रिया ( बाह्य ) पदार्थों से श्रेष्ठ हैं और मन इन्द्रियो से भी श्रेष्ठ है। इसका 
भावार्थ भी वही है, जो ऊपर लिखा गया है। पहले कह आये हैं, कि यदि मन स्थिर न हो तो 
आँखें खुली होने पर भी कुछ दीख नहीं पढ़ता, ओर कान खुले द्वोने पर भी कुछ सुन नहीं 
पढ़ता । तात्पय यह है, कि इस देहरूपी कारखाने में 'मन” एक मुंशी ( क्‍्लक ) हे, जिसके पास 
बाहर का सब माल श्ानेन्द्रियो के द्वारा भेजा जाता है, ओर यही मुशी ( सन ) उस मात्न की 
जाच किया करता है। अब इन बातो का विचार करना चाहिए कि, यह जोच छिस प्रकार की 
जाती है, और जिसे हम अबतक सामान्यतः ( मन ) कट्दते आये हैं, उसके भी और कौन कोन 
से भेद किए जा सकते हैं, अथवा प्क ही सन को भिन्न सित्न अधिकार के अनुसार कांन कोन 
से मिन्न मिन्न नाम प्राप्त हो जाते हैं। 


ह्ानेन्द्रियों के द्वारा मन पर जो संस्कार द्वोते हैं. उन्हे प्रथम एकत्र करके, और उतकी 
परस्पर तुल्लना करके इस बात का निर्णय करना पढ़ता है, कि उसमें सेअच्छे कौन से और बुरे 
कौन से हैं, प्राह्म अथवा त्याज्य कौन से हैं, ओर ज्ञाभदायक तथा द्वानिकारक कौन से हैं। यह 
निर्णय हो जाने पर उनमे से जो बात अच्छी, प्राह्य, लाभदायक, उचित झथबा करने योग्य 
होती है उसे करने में हम प्रबुत्त हुआ करते हैं। यही सामान्य मानसिक व्यधदार है। उदाहरणार्थ, 
जब हम फिसी वर्गीये में जाते हैं. तब आँज और नाझ के द्वारा बग़ाये के धृततो और फूतों के 


श्डे निजानन्दीयटीकासहितः | 


संस्कार शमारे मन पर होते हैं। परन्तु जब तक हमारी आत्मा को यह ज्ञान नहीं होता, कि हन 
कूल्ों में से किसकी सुमण अच्छी ओर किसकी, बुद्ी हे, तब तक किसी फूल को प्राप्त करने की 
इच्छा मन में उत्पन्न नहीं दोषी ओर न हम उसे तोड़ने का प्रयक्ष ही करते हैं। अआलण्व सब 
ममोविऋरों के तीन स्थुल भ्राम हो सकते हें--- (२) झ्ानेम्द्रियों के द्वाश बाह्य पदार्थों का आन प्राप्त 
करके उम्र संस्कारों को छुलन्य ने लिए व्यवस्था पूर्वक रखना (२) छेसी व्यवस्था हो जाने पर 
उनके अच्छेपन या बुरेफ्न का सार-असार विचार करके यद्द निश्रय करना, कि कौनसी जात प्राह्म 
है. और कौनसी त्याज्य और निश्चय हो चुकने पर, भाहवस्तु को श्राप्त कर तेने की ओर अगहा 
को त्यागने की इच्छा उत्पन्न दोकर फिर उसके अनुसार ग्रशुत्ति का होना। परन्तु यह आवश्यक 
नहीं, कि ये तीनो व्यापार बिना रुकावट के लगातार एक के बाद एक होते ही रहें। सम्भव हैं, 
कि पहले किसी समय देखी हुई वस्तु की इच्छा आज हो जाये, किन्तु इतने ही से यह नहीं कह 
सकते कि उक्त तीनो क्रियाओं मे से किसी भी क्रिय। की झ्रावश्यकता नहीं है । यव्यपि न्याय करने 
की कचहरी एक ही होती है, तथापि उसमे काम का विभाग इस प्रकार किया जाता है---. पहले 
बादी और प्रतिवादी श्रथवा उनके ककील अपनी अपनी गवाहियों ओर सबूत न्यायांघीश के 
सामने पेश करते हैं. इसके बाद न्यायाधीश दोनो पक्षों के सबूत्त देश्वकर निर्णय स्थिर करता हे, 
ओर अन्त में न्यायाधीश के नि्य के शजुमार नाज़िर कार्यकाही करता है । ठीक इसी प्रकार 
जिस मुशी को श्रभीतक हम सामान्यतः “मनन! कहते आये हैं. उसके व्यापारों के मी विभाग हुआ 
करते हैं। इनमे से सामने उपस्थित बातों का सार-अमार-ब्वार करके यह निम्नय करने बाला 
कांम ( अ्रथोत्‌ केवल न्यायाधीश का काम ) “बुद्धि! नामक इन्द्रिय का है, कि कोई एक बात अमुक 
प्रकार ही की ( एवम्ेव ) है. दूसरे प्रकार की नही ( नान्‍्यथ्रा )। ऊपर कह्देगये सब मनोष्यापारों मे 
से इस सार-असार ब्रिजेक शक्ति को अल्लग कर देने पर सिफे बचे हुए व्यापार ही जिस इस्द्रिय 
के द्वारा हुआ करते हैं, उसी को साख्य और वेदान्तशास्त्र मे 'मन! कहते हैं ( सां० का० २३ और 
२७ देखो )। यही मन वकील के सटश, कोई बात ऐसी है ( संकल्प ) अ्रथवा इस के विरुद्ध 
बेसी है ( विकल्प ) इत्यादि कल्पनाओं को बुद्धि के सामने निणंय करने के लिए पेश किया करता 
हे। इसी लिए इसे 'संकल्प--पिकल्पात्मक' अथोत घिना निश्चय किए केकल कल्पना करने वाली 
इन्द्रिय कहा गया है। कभी कभी 'संकल्प” शब्द मे “निश्चय! का भी अर्थ शामिल कर दिया जाता 
है ( छा८ उ० ७. ४. ९. देखो )। परन्तु यहाँ पर 'संकल्प' शब्द का उपयोग-निश्चय की ज्पेक्षा 
न रखते हुए--. अमुक बात अमुक प्रकार की मालूम होना, भानना, कल्पन्म करना, सममना, 
अथवा कुछ योजना करना, इच्छा करना, चिन्तन करना, सन मे लाना आदि व्यापारों के लिए 
ही किया गया हे। परन्तु, इस प्रकार क्कील के सहश अपनी कल्फ्लाओ को बुद्धि के सामने 
निशयाथ सिफ उपस्थित कर देने ही से मन का काम पूरा नही हो जाता है। बुद्धि के द्वारा 
भले-बुरे का निशय हो जाने पर, जिस जात को बुद्धि ने प्राह्म माना है. उसका कर्मन्द्रियो से 
आचरण कराना, अ्रथोत्‌ बुद्धि की आज्ञा को कार्य मे परिणत करना-- यह नाज़िर का काय भी 
मन ही को करना पढ़ता है। इसी कारण मन की व्याख्या दूसरी तरह भी की जा सकती है। 
यह कहने में काई आर्पत्ति नहों, कि बुद्धि के निर्णय की कार्यवाद्दी पर जो विचार किया जाता है, 
बह भी एक प्रकार से संकल्प-विक ल्पात्मक ही है । परन्तु इसके लिए संस्कृत मे व्याकरण बिचर 
करना” यह स्व॒तन्त्र नाम ढिया गया दै। इसके अतिरिक्त शेप सब कार्य बुद्धि के हैं | यहाँ तक, कि 
मन स्वय अपनी ही कल्पनाओ के सार-असार का बिचार नहीं करता । सार-श्रसार का बिचार करके 
किसी भी बस्तु का यथा ज्ञान अध््मा को करा देना, अथवा चुनाव करके यह निश्चय करना कि अमुक 


समगप्ार। | श्र 
बल्तु अमुक प्रकार की दे, या तके से कार्य-कारस-सम्यन्ध को देख कर निश्चिक अमुमान करना, 


ए 


अथवा कार्य-अकाय का नि्यय करना इत्यादि सब व्यापार बुद्धि के हैं।” (सीजानडस्म ए० १३९-१३४७) 


अध्यात्मवाद ओर बेज्ननिक 


“सब १६९३२ ६० भें लख्ढन की “किल्ियन एविडेंस सोसाइटी” ने यहाँ की विशफ्ासिद्ध 
वेज्ञानिको की संस्था “रायत्न सोसाइटी” के सभी फेल्नो शोग्यें के फस एक प्रभावज्ञी क्षिस भेजी 
थी, जिसमें ये छः प्रश्न थे--- 

(१) क्या श्रापका ऐसा बिचार है कि, आधुनिक युग में उन्नत बेज्ञानिक विचार 
घाम्मिक क्श्वास में सहायक हो सकते हैं ? 

(२ ) क्या श्राप अध्यात्मक्षेत्र फा अस्तित्य मानना उचित सममते हैं ? 

हा (३ ) क्या आपको विश्वास दे, कि रुत्यु के पद्चात्‌ नरनास्यों के व्यक्तित्व. का अस्तित्व 
रहता 

(४) क्या मनुष्य, कुछ अंशो में, अपने कर्मों के लिए उत्तर दायी है ९ 

(६५) क्या आपके विचार मे विकासबाद और सृष्टिकतों मे साथ-साथ बिश्वास 
रखा जा सकता है ? 

(६) क्या प्राकृतिक विज्ञान ईसा के बताये हुए इेश्वर के पौरुपेयस्थरूप का निषेध 
करता है ? 


प्रश्कत्तो ईसाई थे, इसलिए उन्होने अक्नी शैक्षी से प्रश्न किए हैं । प्रश्नक्ाओ को 
आशा थी, कि संसार की सब से प्रतिष्ठित वेज्ञानिक संस्था के सभी सदस्यों के पास से इन छट्ो 
प्रभो के उत्तर पालने पर अध्यात्मबाद के प्रति विज्ञान और वेज्ञानिकों का रुख साफ़ दो 
जयिगा। परन्तु उनकी आशा पूरी फलबती नहीं हुईं, बहुलांश मे अवश्य ही हुई, क्योंकि 
धिश्र-पसिद्ध दो सौ वेज्ञानिकों ने इन भों के कुछ न छुछ उत्तर दिये। अध्यालक्षेत्र से एकदम 
अलग रहने वाले वेज्ञानिकों से इसमे श्रधिक आशा की भी नहीं जा सकती थी। इसमें संदेह 
नहीं, कि इनके उत्तरों से धर्स के प्रति बिक्लान की फारणा बहुत कुछ स्पष्ट हो गई हे । इन सभी 
उत्तरो का संग्रद्द करके मी० सी० एल० ड्राब्रिज एस० ए० ने “थी रेछ्ीजन आफ सायहिस्टस” 
नाम की १६० प्ृष्ठो की एक पुप्तक ही निकाल डाली है। इसका प्रकाशन ह्ण्डन के अनेस्ट बेन 
लिमिटेड ने किया है और मूल्य २ शिलिंग छः पेंस है। इस पुस्तक के आधार पर ही इन उत्तरो 
फे सम्बन्ध में कुछ चच्तो यहाँ की जा रद्दी है। जो हमारे पाठकों को रुचिकर प्रतीत होगी | पहले 
प्रश्न उत्तर में &€ वैज्ञानिकों ने ऐसी भाषा और भाव का प्रयोग किया, जो अस्पष्ठ था। २७ 
व्यक्तियों ने निषेधात्सक उत्तर दिये, और ७४ ने पक्त मे उत्तर दिये। 


कुछ वेज्ञानिको के उत्तर सुनिये-- 


प्रोफेसर एलबट हाइम-- “ धार्मिक विश्वास को अवश्य सत्य मानना चा हिए | विज्ञान 
की उन्नति से हम सत्य के अधिक निकट पहुँच सकेंगे। श्वत: विज्ञान भावी धर्म का सहायक 
होगा। साधारण धार्मिक विश्वास मे बिनम्रता का अभाव है, और इसका निषेध करने में भी 
बिनम्नता का ऋआब है। मानव आत्मा को इतने से सन्तुष्ट हो जाना चाहिए, कि बह निरपेत्ष 
अन्तिम समध््याओं को समभने में सवेथा अससर्थ है ।” 


१६ निजानन्दौयटीकासहितः । 


डा० फार-- “मैं यह अवश्य मानता हूं, कि अधुनिक वैज्ञानिक बिचार धर्म के अवश्य 
परिपोषक हैं, परन्तु उस संकीर्ण और संकुचित धरम के नहीं, जिसका, कि गिरजाघरों में प्रचार 
किया जाता है। वेज्ञानिकों की दृष्टि मे सत्य ही परम पबित्रवस्तु है, और बे मानते हैं, कि सत्य 
की सिद्धि के लिए प्रमाण होना चाहिए इस प्रमाण को निष्पक्षता से, निर्भय हो कर तक की 
कसौटी पर चढाना चाहिए। अतः वे किसी साम्प्रदायिकता में ससीम रहना कभी नहीं चाहेंगे। 
परन्तु वे व्यर्थ बिरोध भी नहीं करेंगे । यह सृष्टि इतनी विचित्र है, कि बहुत सम्भव है कि अनेक 
बातें ( जिनका श्रभी अनुसन्धान नही हुआ है ) सत्य ही हों। सत्य की जिज्ञासा ही वैज्ञानिकों 
का लक्ष्य है, और यही प्रत्येक उपयुक्त धरम का भी लक्षण होना चाहिए ।” 


डा० श्रोटो स्टाप्फ--““आधुनिक वैज्ञानिक उन्नति का जहों तक जड़वाद के विरोध से 
सम्बन्ध है, वहाँ तक वह धार्मिक विश्वासों की सहायिका हैं |”? 


ग्लेब एनरेप-- “हाँ, कम से कम विरोधी नहीं हैं। विज्ञान सत्य की खोज करना 
चाहता है। धर्म के अनुसार त्रद्ष सत्य है। श्रतः कोई कारण नहीं है, कि दोनों की उन्नति 
साथ-साथ न हो सके ।” 
सर एलफ्डेड इंविग-- “हाँ, इन विचारो ने विचारवब।न जनता को मनवा दिया है, कि 
पुराने जडबाद के सिद्धान्त कितने निरथंक थे। पुराने वैज्ञानिको में जो गर्बीली कट्टग्ता पाई जाती 
थी, बह तो अब मरगई ।” 


.. .. सरगिल्वर्ट बाकर--“नहीं बाइबल मे उल्लिखित सृष्टि-रचना और धार्मिक विश्वाों 
के ता विरोधी अ्रवश्य हैं, पर धर्म के नहीं” 


डा० मैकोले-- “ हाँ, क्योकि आधुनिक वैज्ञानिक विचार विश्व की भौतिकता मे सन्देह 
उत्पन्न करा रहे हैं” 


प्रो० चेटीक-- "हाँ, आजकल के वेज्ञानिक विचारों ने पुराने जब्बाद के विचारों को 


हिला दिया है |” 


डा० रौब-- मैं तो यह सममता हूं, कि विज्ञान ने आधुनिक वेज्ञानिकों और घामिक 
इपदेशकों दोनों को उनकी अज्ञानता का परिचय करा दिया है ।” 

डा० फ्रीथ-- “हाँ विज्ञान आज अधिक उदार होता जा रहा है ।” 

डा० रेडल-- कुछ तो अ्रवश्य इससे घबरा उठते हैं. परन्तु दोनो साथ-साथ चल 
सकते हैं | भुमे तो यह मालूम द्वोता है, कि ज्यो ज्यों हमारा ज्ञान बढ़ता जाता हे, त्यो त्यो यह 
विश्वास होता जाता है, कि इन धार्मिक विश्वासों का मूल अचारक मस्तिष्क कितना भोंदू था, 
ओर कुछ धार्मिक विश्वासो मे तो बहुत से बढ़े ही औंधे भाव सम्मिलित हो गये हैं |” 

मेलोर-- : मैं दोनो में कोई सम्बन्ध नहीं देखता। मे धर्म विज्ञान-संवर्ष की समस्या 
को ही नहीं मानता |” 

ली चटलियर-- “न सहायक, न विरोधी ।” 


सबातिये-- “धरम और विज्ञान दोनों का क्ेत्र अलग-अलग हैं। किसी को दूसरे में 
बाधा नदी डालनी चाहिए 7! 
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इस सारी सम्मतियो का निष्कष इस प्रकार निकलता है-- 

(१) उदार धर्म और धार्मिक विचार सत्य हैं। उनका विज्ञान से कोई विरोध नहीं, 
बल्कि विज्ञान उनका सहायक है। 

(२) बाइबल वा किसी धर्मग्रन्थ के किसी रूढिवादी धर्म का विज्ञान से विरोध है 
झौोर पिज्ञान उसे फिजूल सममता है । 

(३ ) वैज्ञानिकों का लक्ष्य सत्य की खोज है--- सत्य के अधिक निकट पहुँचना है 
ओर जिस धम का उद्देश्य सत्य-प्राप्ति है, उसका विज्ञान षिरोधी नहीं है । 

(४ ) वैज्ञानिको का जड़वाद निरर्थक और अन्त था, उनकी कट्टरता बेमतलथ थी। 

(५ ) आधुनिक वेज्ञानिक खोजों ने भौतिकवाद की जड़ हिलादी है, उसका खोखलापन 
दिखा दिया है । 


(६ ) विज्ञान ने रूढिवादी +म के प्रचारकों की भी जड़ हिलादी है। 

(७ ) धर्म और विज्ञान के क्षेत्र अलग-अलग हैं, दोनो मे विरोध की सम्भावना 
ही नहीं हे । 

ऊपर की पंक्तियों पर ध्यान देने से हमारे पाठकों को मालूम होगा, कि इस ग्रन्थ के 
विज्ञान के सम्बन्ध मे हम अपने जैसे बिचार लिख आये हैं, बेसे हो इन वेज्ञानिको के भी है। 
हम भी यही लिख़ आये हैं, कि वैज्ञानिकों का क्दय सत्य के समीपतम प्रदेश में पहुँचना हे, 
अल ग-अलग क्ेत्र हाने के कारण धर्म और विज्ञान मे कोई विरोध नहीं दै। वेज्ञानिक गवेषणाए 
धर्म मे सहायक हैं। वेज्ञानिकों की खोज अधूरी हैं। विज्ञानवांदियों के अनुसन्धानों से जड़वाद 
अस्थिर हो गया है। उसकी जड हिलगई है, आदि-आदि। बस्तुतः आइनस्टाइन और उनके 
दी समान विचार रखने बालो ने भौतिकवाद की नीब गिरादी है, भर वेज्ञानिको ने एक ऐसी दिशा 
दिखा दी है, कि जिसके भ्रस्तित्व की सम्भावना ही उन्हें नहीं थी । अब थे सूच्म संसार के रहस्य 
की ओर बढ रहे हैं। धर्म की निगूहता समभाने की जिज्ञासा उनमें उत्पन्न हो गई है, और 
ब्रह्मार्डगत द्वव्यों मे उन्हें इंश्वरीय ज्योति का-आभास का तथा सब्चिदानन्दत्रह्म की महिमा की 
भलकसी मालूम पड़ने लग गई है। आशा हे, विज्ञान प्रेमी पाठक इन बातो पर ध्यान देंगे । 

अच्छा अब अध्यातत्तेत्र बाले दूसरे प्रश्न के बज्ञानिक उत्तरों की ओर देखिये। 
५२१ सज्ननो ने इस प्रश्न के हो मे उत्तर दिये, १३ ने न में ओर ६६ ने संदिग्ध । यहोँ यह बात 
विशेष ध्यान मे लाने की है, कि उत्तरदाताओ में अध्यात्म-क्षेत्र न मानने वालो की अपेक्षा, 
अध्यास्म-चेेत्र मानने वालो की सख्या दसगुनी हे। नमूने के तौर पर कुछ उत्तर पढ़िये, बहुतों 
ने ऐसा उत्तर दिया-- 'ज्ञान अनुभव से उत्पन्न होता है, और अनुभव मानसिक है था चेतन- 
सम्बन्धी, भोतिक नहीं।” एक बनस्पतिशाश्री ने लिखा है, कि केवल जड़वाद के आधार पर 
विश्व की व्याख्या करना सम्भव नहीं ।” 

एक भौतिक-बेत्ता का कहना था कि आजकल के भोतिकशाख्र-वेत्ता, पूर्व॑वर्त्ती 
जड़वादियों की अपेक्षा अधिक उदार हैं। उन्हे हक्सले के समान जीव विज्ञान वेतताओं के इस 
विचार से बिलकुल सहानुभूति नहीं है, कि परमाणु उनकी स्थिति ओर गति जान लेने पर ही 
समस्त इतिहास निश्चित हो सकता है ।” 

प्रो सार्डी--* मेरे विचार से “मैं” अध्यात्म-सत्ता है [” 


श्ट निजानस्दीयटीकांसदितः । 


प्रो० बाटसन--“मालबक्िया के बहुत से ऐसे स्पष्ट चैत्र हैं, जिन्हें बेहानिक साधनों 
द्वारा नहीं समझा जो सकता ।” 

सर एडिंगटन-- “हम परिस्थिति से उत्पन्न अनुभवों को भौतिकता-कवियों के यन्‍्त्रों 
का गणितजह्ञों के मा्पों द्वारा नहीं माप सकते |” 

प्रिसिपल रिचार्डसन-- “क्या तुम यह आशा करते हो, कि हमारे समस्त अनुभवों 
का स्पष्टीकरण रसायन और भौतिकविज्ञान द्वारा हो सकेगा ? ऐसा कभी नहीं हो सकता। हमारे 
झनुभवों का क्षेत्र इन विज्ञानो के छोत्र से कहीं अधिक विस्तृत है ।” 

प्रो० दालडेन-- “' में तो अध्यात्म-क्षेत्र के अतिरिक्त और किसी क्षेत्र का बिचार ही 
नहीं कर सकता |”? 


क्या केवल जडवादी और विज्ञान के अ्रन्धभक्त भारतीय युवक इन विश्व-प्रसिद्ध 
वैज्ञानिकों की अमूल्य सम्मतियों पर ध्यान देंगे ९ 


अब तीसरे प्रश्न की बात लीजिये। १९२ विज्ञानबेत्ताओं ने इस प्रश्न के अनिश्चित 
उत्तर दिये। ४१ ने विपक्त में उत्तर दिये और ४७ ने मृत्यु के अनन्तर आत्मा के अस्तित्व मे 
विश्वास प्रगट किया | कुछ उत्तर देखिये-- 

प्रो० फार--- “मैं यह कह सकता हूं, कि यह समस्त विश्व इतना विस्मथकारक है कि 
इसमें अनन्त जीवन असम्भव नही है। “ साइकिकल रिसच सोसाइटी” ने इन के सम्बन्ध में 
बहुत से ज्ारदार प्रमाण भी प्रस्तुत किय हैं । » | »» में इतना ही कह्देदेता हूं, कि मृत्यु के पश्चात 
अस्तित्य का रहना असम्भव नहीं है ।” 

सर राबटहेडफिल्ड-- ४ यदि हम सब का इस जीवन में ही अन्त होता है तो इसे 
प्रकृति की शक्ति का व्यर्थ अपव्यय मानना चाहिये। पर यह असम्मब है ।” 

प्रो० इंधोल्ड-- “मृत्यु के पश्चात्‌ अस्तित्व तो रहता है, परन्तु प्रथक्‌ व्यक्तित्व भी 
रहता हे--.. इसमें सन्देह है | मैंने इस पर कमी विचार नहीं किया है।” 


आलमंड-- “व्यक्तित्व के स्थान में श्रात्मा शब्द का प्रयोग करना उचित है। इसमे 
श्राध्यात्मिक भाव है । निस्सन्देह मै मृत्यु के पश्चात भी इसके श्रसश्तित्व मे विशांस रखता हूं ।” 

डा० समाशल-- ' दूसरे भ्रकार के श्रश्ित्व मे काल की अपेक्षा नदी होती बाइबिल मे 
भी कई स्थानो पर, काल की असत्यता का उल्लेख है। प्राचीन तथा आधुनिक अनेक दाशंनिक 
भी काल को मिथ्या सममते है। मेरा भी ऐसा ही विचार है। काल तो हमारे इस सासारिक 
जीवन से व्यवहार मात्र हे। इस टदरष्टि से इस जीवन में 'पश्चान! का प्रश्न ही अनुचित होगा । 


क्योंकि पश्चात! शब्द का व्यवहार ही तब हो सकता है, जब काल को सत्य माना जाथ। अमनन्‍्त 
जीवन काल फी अपेक्षा नहों रखता ।” 


* मैं” चेतन है- शरीर के सारे अंग जड़ हैं, इस शरीर की रुत्यु के साथ चेतन श्राहमा 
को सृत्यु नहीं हो सकती । सर आहलिवर लाज आदि वैज्ञानिकों ने तो परलोक से आत्माओं 
को बुलाकर ओर उनसे बातें तक करके इस सिद्धान्त को सत्य प्रमाशित कर दिया है। 
लण्डन आदि की परान्वेषण समितियों तो आत्माओ को बुलाकर उनके फोटो तक 
लेती हैं, जो आये दिन अखबारों से छुपा करते हैं। कर्म-फन्न भोग के लिए भी जन्मास्तर' 
आवश्यक है । जनमते ही बच्चे का दूध पीना, बन्दर का डालियों पर उछुलने लगना 
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झादि पूबजन्म के संस्कार के सूचक हैं । 

अब चौथे प्रश्न की ओर आइये । ७ वैज्ञानिकों ने न में उत्तर दिये, २० ने अव्यक्त 
उत्तर दिये और १७३ ने हां में उत्तर दिये । कुछ नमूने पढ़िये-- 

सर जेम्स क्रिक्टन ब्राडन-- हाँ, मनुष्य तो आत्म-सत्ता है, और स्वस्थ मस्तिष्क की 
अवस्था में वह अपने निर्वाचित कर्मों के प्रति अवश्य उत्तर दायी है ।” 

सर आर्थर एडिंगटन-- “हमें अब कर्म-प्रेरिका अन्तरात्मिक शक्ति में अविश्वास नहीं 
करना चाहिए। हमारे मस्तिष्क में केवल्ल बाह्य जगत का चित्र अकित नहीं होता है, प्रत्युत हमारे 
कर्म, उनके अन्दर निहित उद्देश्य और उसकी प्राप्ति की चेष्टाएं-सभी विश्वसनीय हैं। अतः हमारे 
ऊपर अपने कर्मों का उत्तरदायित्व है ।” ( सायंस और रेलीजन ) | 

भी पं० रघुनन्दन शमों वेदिक सम्पत्ति” में लिखते हैं. कि-- “विर्वासबाद के लेलक 
महोदय कहते हैं, कि 'विकासवाद पर विचार करते हुए जीवन पर विचार करना एक प्रक्षगोपास 
बात है-- विकासबाद का यह वास्तविक विषय नहीं। इस विषय पर एक वा दो कल्पनाएँ 
वैज्ञानिको को सूभी हैं, वे निम्नप्रकार की हैं--- एक कल्पना यह है, कि पृथ्वी पर गिरने वाले 
तारकाओ द्वारा जीवन का चीज हमारे यहाँ पहुँचा। परन्तु उसमें यह शंका हो सकती है, कि 
क्या प्रोटोप्लाज्म में इतनी शक्ति है, कि तारकाशओो द्वारा प्रृथ्त्री पर पहुँचने तक उसमें जीवन 
अवशिष्ट रह सकता होगा ? दूसरी कल्पना यह है, कि--- असख्य वर्षों से पहले अनुकूल स्थिति 
पाने पर जीवन का एकदस प्रादुभोव हुआ? । इस पर आप ही लिखते हैं, कि 'जीवन का आरम्भ 
केसे हुआ, इस पर वेज्ञानिकों को अब तक कुछ श्ञान नहीं हुषआा है। बेज्ञानिक सीधा-सादा उत्तर 
देते हैं कि--- हम इस बात का नहीं जानते | निर्जीब से सजीव की उत्पत्ति को निःशंक और प्रमाण- 
पूर्ण मन से यद्यपि हम अबतक मान नहीं सकते, तथापि इतना निस्सन्देह हे, कि विकास स्थापना 
की अन्य कल्पनाओं के साथ इसका मेल भली भांति मिल जाता है! । 


अब तक ऊपर के वर्णन से ज्ञात होता है, कि वेज्ञानिकों ने यद्द जान नहीं पाया, कि 
चैतन्य कैसे बनता है। पर उनका विश्वास दै कि वह है प्राकृतिक | क्‍योंकि उनके मत से चेतन 
प्रोटोप्लाज्म ही है. और »ोटोप्लाज्म में जो शहद की भाँति तरक्ष पदार्थ भरा है! वह कार्बन, 
हाइड्रोजन, नाइट्रोजज ओर फासफरस आदि १२ भौतिक पदार्थों से ही बना है, जो निरे जढ़ हैं । 
ये भौतिक पदार्थ भी इलेक्ट्रोन के न्यूनाधिक मेल से बनते हैं। इलेक्ट्रोन खण्ड खण्ड हैं। अतः 
दमारी देशी भाषा में ये सारे पदार्थ परमाणुओं से ही बन जाते हैं. भौर जीब भी प्राकृतिक 
परमाणुओ से ही बन जाता है। प्र० २७ मे हक्सले का नाम देकर प्रन्थकार कहते हैं कि-- 
“हक्सले मद्दोद्य कद्दते हैं, कि चेतन पदार्थ दीपक की ज्योति अथवा पानी के भँवर समान यद्यपि 
नित्य प्रतीत द्वोते हैं, तथापि वास्तव में प्रतिक्तण बदलने वाली व्यक्ति हैं'। इसका सतत्नव यही 
है, कि आत्मा प्रकृति के परमाणुओ से बना है। नये नये परमार रोज़ उसमें चिपकते जाते हैं 
ओर पुराने अल्लग हो जाते है। इस तरह की धारा निरन्तर बहती रहती दे, इसी से ज्ञान और 
चैतन्य का सिलसिला नहीं द्ृटता । 

नवीन विज्ञान बतक्षाता है, कि प्रत्येक परमाणु कई एक इलेक्ट्रोनों से बना है। 
इलेक्ट्रोन एक दूसरे से चिपकते नहीं भ्रत्युत दूर दूर रहते हैं। जिस प्रकार हमारे तारागण दूर दूर 
रह कर भी एक तासपिंड या सोरजगत्‌ कहलाते हैं, इसी प्रकार अनेक इलेक्ट्रोनों से बना हुआ 
एटम्‌ भी है ४» »। उसी एटम्‌ खे उपयुक्त १२ पदार्थ बने हैं। इन बारह पदार्थों से दी आत्मा बना 
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है। ये १२ पदार्थ सदेब बदलने वाले हैं। अतः आत्मा भी प्रतिक्तणु बदलता रहता है । _ वैज्ञानिक 
कटद्दते हैं. कि परमाणुओं की गति प्रति सैकंड एक लाख माइल की है। अब सोचिए, कि 
जुदा जुदा रद्द कर इतने मपाटे से चलने वाले परमारु झिस प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमार 
में डालते हैं। अथवा किस प्रकार ज्ञान उड़कर एक परमाणु से दूसरे मे जाता दे ओर चैतन्य 
कायम रहता है। यहाँ स्कूल मे २७ बर्ष तक मास्टर विद्यार्थी को पढ़ाता है. तो भी विद्यार्थी भूल 
जाता है। पर बिना किसी साधन के दूर दूंर स्थित परमाणु, इतने कपाटे से दौडते हुए, अपना 
ज्ञान दूसरे में फेक कर चले जाते हैं और दूसरे उस ज्ञान को ले लेते हैं। कितना आश्रय है 
समम में नही आता, कि क्रिस प्रकार ऐसी ऊलजलूल बातें पढे लिखे लोग कहते, सुनते और 
उन्हें सच मानते हैं। यह परमाणुओ का शीघ्र सवाद ऐसा आमक एवं असत्य है, कि इस पर 
हँसी शरारती है। आनन्द की बात हे, कि हेकल , हक्सले का जमाना चला गया | अब उनकी बातें 
रही कहताती हैं। श्रव तो विज्ञान वेत्ताओं ने आध्यात्मिक विद्या के द्वारा जाना है, कि जीव 
भ्प्राकृतिक, श्जर और अमर है । 


दिसम्बर सन्‌ १६२३ के चिल्ट्रन्सन्यूज़ पेपर मे प्रो० रिचेट की ( []7ए 'ैंटधाए5 
०६ ?5920ट८श 7२९७७०४7८)॥, ) नामी पुस्तक का एक विज्ञापन छपा है। उसमे कहा गया हे, 
कि ३० वर्ष ढड तलाश के बाद यह पुस्तक लिखी गई है , ग्रन्थकार ने “जीवात्मा” का अनुसन्धान 
कर लिया है। जीव के विषय में ग्रन्थकार के निश्न वाक्य उद्धृत किये गये हैं। कि-- “४० वर्ष 
पूर्व भौतिक विज्ञान का यही रुख था, कि जो बात भौतिक विज्ञान से सिद्ध न हो, उसका अस्तित्व 
ही नहीं हे--- बह ढोग है। किन्तु आज ऐसे प्रमाण मिल रहे हैं, कि भौतिक विज्ञान की पहुँच 
के बाहर भी पदार्थों का अस्तित्व है। ऐसी घटनाओ को 'साइकिलक' कहते हैं। यह शब्द ज्ञाब 
के लिए व्यवढत द्वोता है?। जो लोग स्पष्ट नही कहना चाहते, वे भी जब जीवात्मा को भोतिक 
नहीं कहते । प्रसिद्ध डारबिन के सुपुत्र श्रोफेसर जॉज डारबिन ने ता० १६ अगस्त सन १८०५ को 
दक्षिण अफ्रिका भें श्रटिश एसोसियेशन के प्रधान की हैसियत से कहा है, कि 'जीवन का रहस्य 
अब भी इतना ही गृह है, जितना पहले थाः । सन्देहवादियों की राय का अब आदर नहीं। 
अब स्पष्टबादियों का समय आगया है। स्पष्टवादियों मे प्रो० गेडस कहते हैं, कि कुछ प्रामाणिक 
विज्ञानवेत्ता जो जीव के एक लोक से दूसरे लोक मे आगमन की कल्पना को सनन्‍्तोषजनक मानते 
हे, ऐसा भी मानते हैं, कि जीव प्रकृति की मात अनादि है! । 


दूसरा विद्वान कहता है, (कि चेतन के ग्रभाव के बिना जड़ पदार्थों मे चेतना आ ही नहीं 
सकती । विज्ञान का यह नियम मुझे प्रथ्त्री के आकर्पश के नियम की भाँति अटल प्रतीत होता 
है!। जब से मनोबिज्ञान ( साइकॉलॉजी ), मस्तिष्कशास्त्र ( फ्रिनालॉजी ) और झात्मविदा 
(व्पिरीचुअलिज़म ) का अन्वेषण हुआ है. तब से जीव सम्बन्धो सभी शकाएँ निषृत्त हा गई हैं । 


मनोविज्ञान का एक विद्वान्‌ लिखता है, कि 'किसी भी जीवन कार्य की संगति भौतिक 
नियमों से जब तक स्पष्ट नहीं की जासकी | आस के निकलने या पसीने के निकलने आदि के 
छोटे छोटे नियमों के स्पष्टीकरण की सब चेष्टाएं निरर्थक साबित हो चुकी हैं। मस्तिष्कशाश्म 
का जन्मदाता गॉल लिखता है, कि मेरी राय में एक ही निरबयब बस्तु है. जो देखती, सुनती, 
स्पश करती, और प्रेम, बिचार तथा स्मरण आदि करती है, पर यह अपने कार्य करने के 


रे ३ में श्रनेक भौतिक साधन चाहती है'। इसने वही वात कहददी, जो उपनिषत्कारों 
कह है--- 


समयसारः । २१ 


एप हि द्रष्टा स्प्रष्टा श्रोता घाता 
रसयितां मन्‍्ता बोद़ा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुष! | 


अ्रथोत्‌ देखने वाला, छूनेवाला, सुनने बाज्ा, चखने वाला, मनन करने बाला, और 
काय करने वाला बिज्ञानी आत्मा है | 

झ्ात्मविद्या वालो की, देश बिदेश में सबंत्र ही, इस समय धूम मची है। कोई प्रेत 
बुलाता है, तो कोई आत्मा से बातें क्रता है। इस धिष्य के सघ से बड़े पंडित और सायंस 
के आचाय सर ओलिवर लॉज ने आत्मा का अ्रस्तित्र प्रमाणित कर विया हैं। अतएथ अब 
चेतन्य के विषय से कोई सन्देह नहीं रह जाता । सर ओलिबर लॉज कहते हैं कि-- 'एक बार आप 
इस बात को देखे कि अन्तःक* ण बड़ी वरतु है। वह इस मशीन ( शरीर ) से बाहर की वस्तु 
है। ऐसा नहीं है कि जध शरीर चरबाद हो जाता है. तब यह अपना अस्तित्व खोदेता है । 
हम जितने दिन पृश्बी मे रहते हैं उतने ही दिनो के लिए हमारा अस्तित्व परिमित नहीं है । 
हम बिना शरीर के भी रहेगे। हमारा अस्तित्व बना ही रहेगा। में क्यो ऐसा करता हूं ? इसलिए 
कि ये सब बाते निश्चित विज्ञान के आधार पर स्थित है। बहुतो ने श्रभी इसका श्रनुभव नहीं 
क्या | पर यदि काई ३८ या %० वर्ष अपनी आयु इस विपय में लगाबवे तभी बह यह कह मकने 
का अधिकारी होगा, कि अब में किस स्थिति मे पहुंचा हूँ?। किस दावे के साथ सर ओलिवर लॉज 
जीव का 5 नादित्व सिद्ध क्रत हैं और किस :्रकार इस बिषय के जानने के लिए वे ३०, ४० धर्ष 
तक श्रम करने की अपील करते हैं। हमने जीब की अप्राकृतिकता और उसका नित्य अस्तित्व 
बतलाने के लिए बहुत स तक ओर प्रमाणोी का एकत्रित करना मुनासिब नहीं समका। इसका 
कारण यही है, कि दस-बीस बर्ष पूरे विज्ञानपेत्ताओ ने इस पर प्रकाश नहीं डाला था। 
वे इसकी खाज में थे। बेसाफ शब्दों मे कहते थे कि हम इसे नहीं जानते। किन्तु अब 
वह बात नहीं हैे। अब विज्ञान उच्च स्वर से जीव का अस्तित्व ओर नित्यत्व स्वीकार 
करता है? । (4० १५४-१४८ ) 


श्री वर्गंसन लिखते हैं 
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अर्थ-- “नेन्न-सहश इन्द्रिय मे दो विशेषतायें प्रतीत होती है, उसके बनावट की 
पेचीदगी एवं उसके काय की सरहता। नेत्र पुतल्ञी, तिल काला, सफेद प्रदेश, कोया आदि भागो 
का बना हुआ है। प्रत्येक भाग का विबरण असीम है। ... नेत्र का यत्र, छोटे-छोटे 
असख्यात पेचीदे यंत्रों का बना हुआ है । तिस पर भी दर्शन कार्य बडा सरल है। जैसे ही नेत्र 
खुलता है, बाद्य पदार्थों का दर्शन काये आरम्भ हो जाता है । अद्दि प्रकृति नेत्र से पेचीदा यत्र की 
बनावट में तनिक सी भी श्रसावधानी करती तो दर्शन कार्य असम्भत्र हो जाता। इस अंग के 
अतावट की पेचीदगी तथा इनके काय की ऐक्यता बिचारने के लिए बाध्य करती है । यांत्रिक 
सिद्धान्त बतलाता है कि यंत्र, जैसे कि नेत्र, बाह्य परिस्थिति से प्रभावित हो कर घोरे-पीरे कैसे 


बनता है. ** * ' । यदि इस सिद्धान्त के द्वारा इस यत्र के भागों का विवरण भी ज्ञात 
ऊः ्‌ का ० 

हो जावे परस्तु इस सिद्धान्त से यह ज्ञात नहीं होता है. कि दर्शन काय का सम्बन्ध नेत्र-यत्र से 

क्याहे।"७. ८ नेत्र के बनाबट की असीम पेचीदगी एबं उसके दशेन काय की सरवता 


की तुलना हमकी विश्मय मे डाल देती है ? 


वैज्ञानिक टेंडल अपनी एक पुस्तक में कहते हैं 
श्शशाप् ॥ ५१७०७7,, 5498 था णा8 0 ॥78 छशधाई8 
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अथे-- “आप हाइडरोजन तत्व के मृत परमाणु प्राणवायु ( आक्सीजन ) तत्व के 
सूत परमार, कारबन तत्व के मृत परमाणु, नॉइटरोजन तम्ब के मृत परमार, फासफोरस तत्व 
के झूत परमार, तथा बाहूद की भांति उन समस्त तत्वों के झत परमाणु जिनसे मध्तिष्क बना 
दे ले छ्लीजिये। विचारिये कि ये परमारु प्रथक प्रथक एव ज्ञान शून्य है, फिर विचारिये कि थे 


समयसारः । ५३ 


परमार साथ-पाथ दोड़ रहे हैं. ओर परस्पर मिथित हो ऋर जितने प्रकार के भी स्कंघ दो सकते 
हैं, बना रहे हैं। इस शुद्ध यांत्रिक किया का चित्र आप अपने मन में खींच सकते हैं। क्या यह 
आपकी दृष्टि, स्रप्त या विचार में आ सकती दे, कि इस यांत्रिक क्रिया या इन सुत परमाणुओं 
से बाघ, विचार एबं भावनाएं उत्पन्न हो सहती हैं! क्या फांधो के खटखटने से दोमर कबि या 
बिलयड, खेल की गेंद के खनखनाने से गशित का डिफरन्शियल केक्षकुल्ल निकाल संकता है 

“ ४ आप मनुष्य को जिज्ञासा का परमाशुओ के परस्पर संमिश्रण की यांत्रिक क्रिया 
से ज्ञान की उत्पत्ति केसे हो गई,-- संतोषप्रद उत्तर नहीं दे सकते |? 


* बटलर महोदय की इस प्रबल थुक्ति से बचने के लिए आचार्य टेंडल ने पुदूगल्ल शब्द 
की व्याख्या ही बदल दी। आचार टेडल ने कहा है कि यदि पुदूगल शब्द का ही अथ लें 
जो बिज्ञान की पुस्तकों मे दिया हुआ है तो यह बिचार में नहीं थ्रा सकता कि ज्ञानमय जीवन 
भौतिक पदाथ से केसे उम्पन्न हो गया। पादरी बटलर के युक्तिसंगत तक से पुराना विचार-झ्ञान 
व आत्मा भौतिक पदार्थ से ही उत्पन्न होता हे-- खडित हो जाता है । श्आचाय महोदय कहते हैं 
कि जिन्होंने पुदूगल” शब्द की व्याख्या की है. उन्होंने पुदूगल को सब दृष्टिकोशो से नहीं देखा 
था वे गणितज्ञ या वेज्ञानिक थे, उनका विज्ञान यात्रिक विधान तक सीमित था। वे जीवन व 
मनोविज्ञान के ज्ञाता न थे, उन्होने जीवन-विज्ञान का अध्ययन नहीं किया था। इसलिए 
आचाय महादय पुद्ग्ल की व्याख्या मे ज्ञान व भावना को भी सम्मिलित करते हैं क्‍योंकि, आत्मा 
शर्गर से प्रथक नहीं पाया जाता । 


आचाय महांदय का पुदूगल की व्याख्या में ज्ञान व कक झात्मा को सम्मिलित 
कर लेना उचिन नहीं। पुदूगल चेतना रहित, ज्ञान शून्य, जड पदार्थ है और आत्म। चेलनायुक्त 
ज्ञानमयी द्रव्य है। इन दोनो पदार्थों के गुणों मे परस्पर घोर विरोध, पूर्ण वैपरीत्य है। यह 
असम्भव है कि एक ही पदार्थ का स्वभाव ज्ञानमयी व 'अचेतन भी हो । यह पहले ही निणय किया 
जा चुका है कि क्सी वस्तु से दो परस्पर बिरोधी गुण एक साथ एक ही समय में विद्यमान नहीं 
रह सकते हैं । इसलिए अ्रचेतन जब्गुण ब चेतन ज्ञानगुण इन दो प्रतिपक्षी गुणो-- के धारण 
करने बाले दो भिन्न-भिन्न पदाथ मानने होगे जिनको हि पुदूगल व आत्मा कहते हैं। मलुष्य- 
भौतिक शरीर व ज्ञानमयी आत्मा-- दो भिन्न-भिन्न पदार्थों का सयुक्त प्राणी है |” 


श्री मेकट्ृगल का मत 
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श्ध निजानन्दीयटीकासहित; । 


पछ परारीए ० सविषातेण्वों 2णाइटांएप्रणझा058, ९. ग्राइए टी व धर 500 ० 


॥ह गत तेपप्नी 


अ्रथ-- “हम इस बात के मानने के लिए बाध्य हैं ” “कि कथित मानसिक 
चेष्टाओ का कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है। वरन्‌ ये एक ही पदा्थ या मूल तत्व की अ्रवस्थायें 
बिशेष हैं। यह मूल तत्व मस्तिष्क का अंश नहीं है। इसलिए यह भौतिक पदार्थ नहीं हो 
सकता। भौतिक पदार्थों से इस बात मे विभिन्नता है, कि यह एक अखड मूल तत्व है जो आकाश 
के कितने ही भागों मे ( मस्तिष्क के भिन्न-भिन्न भागो मे जहों कि मानसिक भौतिक चेष्टायें 
होती रहती हैं) एक ही साथ काय कर सकता है या इस पर कार्य किया जा सकता है। हमको 
यह पदार्थ पुदूगल से प्रथक मानना होगा। क्योकि यही पदार्थ मनुष्य के सम्पूर्ण ज्ञान का आधार 
है इसलिए इस पदार्थ को मनुष्य की आत्मा कह सकने है।” 


सांख्यदर्शन ओर समयसार 


शुद्धात्म-तत्व का वर्णन करने वाले दर्शन को साख्यदर्शन कहते हैं, तथा सम्यग्दर्शन 
के अ्रतिपादन करने वाले शास्त्र को साख्य शासत्र कहते है। य दोनो ही अर्थ न्यायकाप के 
पृष्ठ &०४ पर दिये गये हैं। यथा-- 

( शुद्धात्मतत्वविज्ञान साख्यमित्यमिघी यते ) # 

इस अ्थ के अल्लुकूल साल्यदर्शन और समयसार का ऐक्य है । क्योकि समयमार भी 


। के बर्णन करने वाले शास्त्र का नाम है। जैसा कि हम प्रथम गाथा की टीका मे सिद्ध 
कर आये हैं । 


तथा व्‌ -- 

निम्नलिखित बातों में भी सांख्यद्शन ओर जैनदशंन की समानता है -- 

(१) जैनक्शन की तरह ही सांख्यदर्शन भी वेदों को न स्वतःप्रमाण मानता है. और 
न ईंश्वग्कृत ही मानता है । 

(२ ) साख्य लोग भी यज्ञयागांदि क्री निन्‍द्रा करत है और अहिसा को ही परम- 
धर्म मानते है । 

(३) साल्यदशंन मी मुक्तात्माश्रो से प्रथए किसी ईश्वर व्शिप की सक्ता को म्वीकार 
नही कर्ता । 

(४) साख्यदशन की प्रकृति भी पुदूगल के सहृश परिणामी नित्य है। तथा श्रप्मि, 
वायु आदि की स्व॒तन्त्र मतात्मक सत्ता को भी साख्यदशन स्वीकार नहीं करता | 





# वस्तुतस्तु “शुद्धात्मतत्वविज्ञान साख्यमित्यभिधीयत” इति व्यासस्मृत्या भावाथकाक - 
प्रत्ययनिष्पन्नज्ञाननाचकमद्भयाशब्दात्मम्बन्विद्ोधकश णिक णा ' साख्य” शब्द:सिद्ध:, यद्वा 'संख्यां 
प्रकुबंते चेब प्रकृतिद्य प्रचज्ञते। चतुर्बिशतितत्वानि तेन सांख्याः प्रकीत्तिता” इति भारतात्‌ । 
संख्याशब्दादेदाथेकाणा निष्पन्नः “सांख्य” शब्द: उमयथाउपियोगरूढः 7 


( पडदशनसमुच्चय टिप्पणी प्र० ३६ ) 


समयसार; | २४ 


सांख्यमत के साधुओं का आचार 


“गुणरत ने पडदशनसमुच्चय की टीका में सांख्यमत के साधुओं के आचार का 
निम्नप्रकार से वर्णन किया है-- “सांख्यमत के अनुयायी साधु त्रिदुण्डी अथवा एकदर्डी होते 
हैं, ये कौपीन घारण करते हैं, गेरुए रंग के बल्ल पहिनते हैं, बहुत से चोटी रखते हैं, बहुत से 
जटा बढ़ते है, और बहुत से छुरे से मुण्डन कराते हैं। ये लोग रृगच्मं का आसन रखते हैं, 
प्राक्षणों के घर आहार लेते हैं, पॉच प्रासमात्र भोजन करते हैं ओर बारह अक्षरों की जाप करते 
हैं, इन लोगों के भक्त नमस्कार करते समय “ओ नमो नारायनाय” कहते हैं और साधु लोग 
केबल “नारायणाय नमः” बोलते है। सांख्यपरिश्नाजक जीव्रों की रक्षा के लिए लकड़ी की 
मुखबस्रिका ( बीटा ) रखते हैं। ये जीबो की दया पालने के लिए स्वय जल छामने का बस्तर 
रखते हैं और अपने भक्तो को पानी छानने के लिए छत्तीस अंगुल चौडा और बीस अगुल चौड़ा 
मज़बूत वस्र रखने का उपदेश देने हैं। ये लोग मीठे पानी में खारा पानी मिलाने से जीवों की 
हिसा मानते हैं और जल की एक बंद में अनन्त जीवों का अ्रस्तित्व स्वीकार करते हैं। इन लोगो 
के श्राचार्यों के साथ 'चेतन्य शब्द लगाया जाता है ।” 


“स्ाख्यन्ञाग क्मकाण्ड को, यश्ञअ-याग को और वेद को नहीं मानते। ये लोग 
आध्यात्मकादी होते हैं, हिसा का विरोध करते हैं शोर बेद, पुराण, महाभारत, मनुस्मृति आदि 
की श्रपेज्ञा साख्य-तत्वज्ञान को श्रेष्ठ सममते हैं। इन लोगों का मत है, कि यथेष्ट भोगो का 
सेवन करने पर तथा किसी भी आश्रम से रहने पर भी यदि कपिल के पच्चीस तत्वों का ज्ञान 
हो गया है, यदि साख्यमत में भक्ति हो गई है, तो घिना किया के भी मुक्ति हो सकती है । सांख्यों 
के मत में पच्चीसतत्व, और प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द ये तीन प्रमाण माने गये हैं। बेदिक 
ग्रन्थों में कपिल को नास्तिक और श्रुति-विरुद्ध तत्र का प्रवतंक कह कर कपिलप्रणीत सांख्य और 
पतजलि के योगशाखत्र को अनुपादेय कहा है ।” ( स्याद्वादमजी प्र . ४२२ ) 


सांख्यदशन की प्राचीनता 


सांख्यर्शन ओर योगदर्शन बुद्ध के समय से पहले के दर्शन सममे जाते हैं। बेवर 
आदि पाश्ात्य बिद्वानो के मत में साख्यदर्शन, सम्पूर्ण भारतीय दशनों मे प्राचीनतम है । 
महाभारत मे भी सांख्य ओर योगदर्शन को सनातन कह कर उल्लेख किया है । तथा सांख्यदर्शन 
के प्रबंतक्त महपि कपिल का उल्लेख ऋग्वेद में भी पाया जाता है। इन सब प्रमाणों से सांख्य 
ओर योगदर्शन की प्राचीनता सिद्ध होती है । 


सांख्यद्शन, अवेदिकदर्शन सममा जाता है। इससे सिद्ध होता है, कि प्राचीनकाल 
से दो प्रकार की संस्कृतियों चली ञआ। रही हैं--- एक याशिक-संस्कृति और दूसरी आध्यात्मिक- 
संस्कृति | इन्हीं को दम ब्राह्मण-संस्क्ृति और क्षत्रिय-संस्कृति भी कह सकते हैं । सांख्यद्शान उसी 
अध्यात्म-सस्कृति का एक प्रतीक है । 


छान्दोग्योपनिषद्‌ में राजा प्रवाहण और गौतम का इतिहास आया है । उसमे 


श्६ निजानन्दीयटीकासहितः4 


तंह चिरं बसेत्याज्ञापयात़कार त हो बाच यथा मा त्व॑ गौतमावदो यथेयं न प्राक्‌ 
त्व्त: पुरा जिया आह्यणान्गच्छति तस्माद्‌ सब्षु लोकेपु क्षत्रस्येव प्रशासनमभूदिति तस्मे 
होबाच ॥३।४।७॥ 

अथोत्‌ “यहाँ चिरकाल तक रहो” उसे ऐसी आज्ञा दी ओर, उससे कहा-- 'हे गौतम ! 
जिस प्रकार तुमने मुझसे कद्दा है. (उससे तुम यह समझो कि ) पूवकाल में तुम से पहले यह 
विद्या आह्वाणों के पास नही गई । इसी से सम्पूर्ण लोको मे (इस विद्या द्वारा ) ज्षत्रियों का ही 
( शिष्यों के प्रति ) भ्रनुशासन होता रहा है ।” एसा कह कर वह गोतम से बोला--॥” 

इसी प्रकार महाराजा अश्रपति आदि की कथाए भी उपनिषदो में आई है। इन सब 
कथाओ से यह स्पष्ट सिद्ध हाता है, कि अति प्राचीनकाल में अध्यात्म विद्या के वेत्ता क्षत्रिय 
लोग थे। जो यहाँ के मूल निवासी थे । ब्राह्मण लोग याज्षिक कमंकाण्ड को ही महत्व देते थे। इस 
प्रकार ये दो सरक्षतियों थीं। १-- याज्िक सस्कृति २-- श्रध्यात्मवादियों की संस्कृत । 

योगदर्शन, सांख्यदर्शन, उपनिषद्‌ और जैन-धर्म उसी प्राचीन सस्कृति के प्रतीक हैं । 


साख्यदर्शन-कार भी जैन-दश्शन को तरह आत्माओ की प्रथक २ सत्ताओ को स्तव्रीक/र 
करता है। किन्तु जैन-दर्शान सुख और ज्ञान आदि को आत्मा का स्वाभाविक गुण मानता है । 
और सांख्यदर्शन-कार गुक्तात्माश्रों मे न सुख मानता है शोर न ज्ञान । वह दुःखाभाव ओर ज्ञाना- 
भाव को भी मोक्ष मानता है। किन्तु बेशेषिक और स्यायदशन की तरह आत्मा का जडत्व स्वीकार 
न करके मोक्ष अवस्था मे भी आत्मा में चेतनत्व स्वीकार करता है । किन्तु बह चेतनत्व क्रिमात्मक 
है, इसका समाधान नहीं हो सका है। तथा च-- उपनिषद्‌ कागे ने, वेदान्त-द्शन ने मुक्तावस्था 
में भी आत्मा को सच्चिदानन्द और ज्ञानस्वरूप माना है. और सांख्यदर्शन की इस मान्यता का 
प्रबलयुक्तियों ओर प्रमाणों से विरोध भी किया है। साख्यद्शन और योगदर्शन आदि का विशेष 
बन हमने “ईश्वरमीमांसा” नामक प्रन्थ में किया है। अतः यहाँ पिष्टपेपणभय से विशेषरूप 
से नहीं दिखाया । बेदान्त आ्रादि दशोनों का भी विशेषवणन, पाठक वहीं देखने की कृपा करे । 


सम्यग्दर्शन ओर गीता 


जैनध् सम्यर्दशनात्मक है. अथोत्‌ जैनधर्म और सम्यग्दशन समानाथंक शब्द हैं| 
[] हू ८ 
9) शंकराचाय ने भी गीतः-भाष्य मे सम्यग्दर्शन की भूरि २ प्रशसा की है। यथा-- 


५... “न असतिसम्यग्दशंने रसस्य उच्छेद:, तस्मात “सम्यर्दशनात्मिकाया: प्रज्ञायाः स्थै्य 
कतव्यम्‌ इति अभिप्राय; ॥ (श्र० २, ४6 ) 


५ अभिप्राय यह है कि यथार्थ सम्यखशेन हुए बिना राग का मूलोच्छेद नहीं होता, अतः 
सम्यम्द्शनरूप बुद्धि की स्थिरता कर लेनी चाहिए ।” 


आगे ऋ्ोक ६० की उत्थानिका में लिखते हैं 


८ 'सम्यग्दशनलत्षणभ्रज्ञास्थैय चिकीपंता आदी इन्द्रियाणि स्वव॒शे स्थापयितव्यानि यस्मात्‌ 
तदनबस्थापने दोषमाह- 


अथोत-- सम्यग्दशनरूप बुद्धि की स्थिरता चाहने बाले पुरुषो को पहले इन्द्रियो को 
अपने वश मे कर लेना चाहिए । क्योकि उनको बश में न करने से दोप बतलाते है।” 


समयसारः | २७ 


“पृर्वोक्तसम्यग्द्शंन फलालुबाद एवं एप: | एवम्‌ 'शरीरं केवल कम! इति अस्य अथ 
परिभद्देनिरवद्य भवति ॥ ४।२१॥ 

अर्थ-- पहले कहे हुए सम्यन्दशन के फल का अलुवादसात्र हे। शरीर केषलं कम! 
इस वाक्य का इस प्रकार अर्थ मान लेने से वह अर्थ निर्दोष सिद्ध होता है।” 

विरुद्ध च सम्यग्दर्शनम्‌ अन्तरेश मोक्षफलं प्राप्यते। सम्यन्द्शनब्य प्रकृतम्‌ | सम्यर- 
द्शनस्तुतिमेव कुबन्‌ उपक्तीण:ः अध्याय: |? ( ४२४ ) 

अथ-- बिना सम्यग्दशन के सोक्षरूप फल मिल्लता है-- यह कहना सबंधा विपरीत 
है। यहाँ आरम्भ से सम्यग्दशन का! दी प्रकरण है तथा उसी में उपसंहार होने के कारख 
अन्त में भी सम्यर्द्शन का ही प्रकरण है। सम्यग्दर्शन की स्तुति करते हुए ही यह अध्याय 
समाप्त हुआ है ।” 

धतत्न अधुना सम्यग्दशनस्य यज्ञत्य सपाय तत्स्‍्तुत्यथंम्‌ अन्ये अपि यश्ञा उपक्तिप्यन्ते 
देवम एवं।” ( उत्थानिका छोक २५ ) 

अथ-- उपयेक्त श्होक मे सम्यर्द्शन को यक्षरूप से सम्पादन कर के अब उसकी स्तुति 
करने के लिए 'दैवम्‌ एब' इत्यादि 'होको से दूसरे २ यज्ञो का भी उल्लेख किया जाता है।” 

“थे सम्यग्दरशिनः तेः उपदिष्ट ज्ञान कार्यक्षेमं भवति न इतरदू इति भगवतों 
मनप्‌ ॥ ३४ ॥ 

अ्र्थ-- भगवान्‌ का अ्रभिप्राय है, कि जो सम्यग्दर्शन-तत्व को जानने वाले होते हैं 
उनके द्वारा उपदेश किया हुआ। ही ज्ञान अपने कार्य को सिद्ध करने में समर्थ होता है (सरा नहीं।” 

“मम्यर्दर्शनात्‌ ज्षिप्रमोक्तोमवति इति सर्वन्याय प्रसिद्ध: सुनिश्चितः अथः ॥ ३6 ॥।” 

अथ-- सम्यग्दर्शन से तुरन्त मोक्ष हो जाग है, यह सब शास््रो और युक्तियों से सिद्ध 
सुनिश्चित बात है । 

आत्मस्वविदः सम्यर्दर्शनबिरुद्धो मिध्याज्ञानद्वेतुकः कर्मयोगः स्वप्ने श्रपि न सम्भावयितुं 
शक्यते यस्मात ॥ उ० ९६॥” 

अर्थ-- आत्म-तत्ववेत्ता पुरुष के लिए सम्यग्दर्शन से विरुद्ध तथा मिथ्याज्ञान से होने 
बाला कर्मयोग स्वप्न में भी सम्भव नहीं माना जा सकता। 

५सम्यव्दर्शननिषानां सन्‍्यासिनां सथोमुक्तिः उक्ता कमंयोगः व ईश्वरापितसवंभाबेन 

॥ 3० २७॥” 

भर्थ-- सम्यग्दर्शन में निष्ठा बाले सन्‍्यसियों के लिए सद्यः (तुरन्त ही होने वाली ) 
मुक्ति बतलाई गई है. ' ** 7? 

षष्ठ श्रध्याय के भादि मे लिखते हैं-- 

 «» » सम्यग्दशन प्रति अन्तरहस्य सूत्रभूताः होकाः ४ ४ ॥? 

अर्थ-- सम्यग्दर्शन के लिए जो अन्तरज्ञ साधन है. उस ध्यानयोग के सूत्ररूप जिन 
होकों का पूर्वाध्याय के अन्त में उपदेश किया है, उप्त हहोकों का व्याख्यारूप ख़ह छटा अध्याय 
आरम्भ किया जाता है। 


स्ट निज़ानन्दीयटीकास हित: । 
श्होक ३३ की उत्थानिका में लिखते हैं-- 


“एतस्य यथोक्तस्य सम्यग्दशंनलक्षणस्थ योगस्थ * “““ " 

अथ-- इस उर्यक्त पूण सम्यस्दर्शनरूप योग को कठिनता से सम्पादन द्वोने योग्य 
सममकर उसकी प्राप्ति के निश्चित उपाय को सुनने की इच्छा घाला-- 

“.. अ्नेकजन्सकृतेन संसिद्ध: अनेकजन्स संसिद्ध: ततो लब्ध्सम्यस्दर्शन; सन्‌ याति 
परां प्रकृष्टां गतिम्‌ ॥ ४५ ॥ हि 

श्रथं-- *” . अनेक जन्मों के सब्न्वित संस्कारों से पापरदित होकर, सिद्ध 
अवस्था का प्राप्त हुआ-- सम्यग्दर्शन को प्राप्त कर के परमगति-सोक्त को प्राप्त होता है । 

“किं च प्रविशन्ति सम्यरदशन-प्राप्तो सत्यां यत्नशीलाः सन्यासिनः हल क5 
॥ ८।११॥” ९ 

अथोत्‌ जिनकी शआसक्ति नष्ट हो चुरी है ऐसे बीतराग, यत्नशील सन्यासी, सम्यग्दर्शन 
की प्राप्ति हो जाने पर जिसमे प्रविष्ट होते है. । 

नबम अध्याय के २० ऋोक की उत्थानिका मे लिखते हैं- 

ये पुनः निष्कामाः सम्यग्द्शिनः--” 

श्रथाव जो निष्कामी प्रण॑ सम्यर्दर्शी हैं-- 

अध्याय १० में र्छ|० + की उत्थानिका मे लिखते है--- 

“ये तु श्रक्षरोपासका: सम्यग्द्शिनो निशृत्तेषणाः * 7! 

अथ्थे-- जो कामनाओ से रहित पृर्ण सम्यरदर्शी अक्तर ब्रह्म के उपासक है । 

ख्लेक १३ की उत्थानिका मे लिखते हें--. 

: यरमाथ् श्रजेनस्य सम्यग्दर्शनानन्वितं कम योगम्‌ + 

अर्थ-- भगवान, अजन के अत्यन्त ही दितेषी है. इसलिए उसको सम्यरदर्शन से जो 
मिश्रित नहीं है, ऐसे भेददृश्युक्त केबल कर्मयोग का ही उपदेश करते हैं । 

“म यथाक्त सम्यग्दर्शनं विज्ञाय मद्भावाय उपपश्येत मोक्ष गच्छति ॥ १३।१८ ॥ 


५ अथथ-- वह सम्यग्दर्शन का समझ कर मेरे भाव ( परमात्मभाव ) को प्राप्त करने में 
समथ होता है, अथान्‌ माक्त-लाभ कर लेता है | 


अध्याय १४ मे रोक १६ की उत्थानिका में लिखते हैं-.- 


१ 
* ॥ 9 


“पुरुषस्थ * एतत्सवे भिध्याज्ञानम अज्ञानमूलं बन्‍्धकारणं बिस्तरेणउक्त्वा 
अधुनां सम्यदशनाद मात्ना वक्तव्य”... 

झर्थ-- इन मथ सिथ्याज्ञानरूप अज्ञान मूलक बन्धन के कारणों को, 
विस्तार पूषक बतला कर अब सम्यर्दर्शन से सोक्ष ( कैसे हवाता है ) बतलाना चाहिए-. । 

* सबमूतेषु * । तद्‌ ज्ञानम शद्गेतात्मदशन सात्िक सम्यर्दशशन बिड्धि 
॥ रैट।२० ॥? 

थे. ५ [ 
अथ-- उस ज्ञान को अथोन्‌ अद्वेतभाव से आत्मसाक्षात्कार कर लेने 


को तू सात्विकज्ञान अर्थात सम्परदर्शन जान। 


समयसारः; । रह 


इसी प्रकार श्वेताश्रतरभाष्य में लिखा है कि-. 

“सम्यग्दर्शनसम्पन्न कममिन निबध्यते। दर्शेनेन विद्दीनस्तु संसारंप्रतिषयते ॥” 

अथीत्‌ सम्थग्दशन से सम्पन्न जीब, कर्मों से नहीं बधता है, तथा जो सम्यग्दर्शन से 
हीन हैं बे संसार में गोते खाते रहते हैं। इस प्रकार बैदिक-साहित्य में सम्यग्दर्शन की महिमा का 
कथन है। परन्तु सम्यग्दशन का यथाथरूप सममने के लिए जैन-साहित्य का विशेष स्वाध्याय 
करना ही होगा। क्योंकि अन्य-शास्रों में इसके धास्तविकस्वरूप का वेज्चानिक कथन उपत्षब्ध नहीं 
हो सकता । अतः अब हम जैन-शाख्रानुसार इसका कथन करते हैं। अधा-- 


हम प्राणीमान्न में तीन शक्तियों अथवा गुणों का अनुभव करते हँ--- एक भाव, दूसरा 
ज्ञान ओर तीसरा क्रिया । 


(१) भाव-- को हम श्रद्धा, दर्शन, रुचि, प्रेम आदि चामों से भी कह सकते हैं। 
जैन-दर्शन में आत्मा के इस भावगुण को विपरीत करने बाला एक बिशे३ प्रकार का कम माना 
गया है, ज्ञिसका नाम दृशनमोहनीय है & | इस कर्म ने जीव के भाव को जीव की रुचि वा 
श्रद्धान को श्रात्मा से विमुख फरके ससाराभिभुखी यना रखा है। जब आत्मा इस दुर्शनमाहनीय 
का तथा अनन्तानुबन्धी का उपशम करता है. तब उसको औपशमिक सम्यग्दर्शन उत्पन्न हो जाता 
है। उस समय कुछ काल के लिए इस आत्मा की संसार की ओर से रुचि या भ्रेम हटकर एक 
प्रकार को अ्रनुपम सी आत्म-रुचि या आत्म-भ्रद्धा अथवा अनन्य-आत्म-प्रेम किंवा अनन्य-झआत्म- 
भक्ति अन्तरात्मा से उत्पन्न हो जाती है। उस समय उस आ्रात्म-रस में यह ऐसा मप्न हो जाता 
हे कि इसे शरीर की भी सुध-बुध नहीं रहती । परन्तु इसकी यह अबस्था थोड़ी ही देर रद्दती है 
क्योकि पुनः यह सम्यग्द्शन इसका नष्ट द्वो जाता है। परन्तु नष्ट होने पर भी यह आत्मा प्र 
एक अमिट छाप लगा जाता है। अतः अब इसके कपाय-रागद्वेषादि मनन्‍्द्‌ पड जाते हैं. और 
यह सत्संग, स्वाध्याय, पूजा आदि करने लगता है। इस प्रकार इसकी प्रवृत्ति धर्म की ओर 
उत्तरोत्तर बढ़ती रहती हे। यद्यपि अनादि मिध्यादष्टि भी उपयुक्त आचरण करता है, किन्तु 
इसकी ओर सादि मिथ्याइृष्टि की रुचि या भाव मे कुछ धन्तर रहता है। उन सम्यग्दशनजनित 
संस्‍्कारो ने इसमें एक विशेष प्रकार का परिवर्तन कर दिया हैं। क्योकि अब इसको अनुपम सा 
रसा-स्वाद आ चुका है। अतः बार २ उसी आनन्द को भ्राप्त करने के लिए यह्‌ प्रयत्न करने लग 
जाता है। इस प्रकार यह अनेक ब्रार उप्त अलौकिक आनन्द के अनुभव करने का प्रयत्न 
करता है। इस भांति आचरण करते हुए इसको चिरकाल तक रहने बाला क्षायोपशमिक सम्यर- 
दशन प्राप्त हो जाता है। अब यह निरन्तर उस अतीन्द्रिय परमानन्द का रसास्वाद लेने लगता 
है। यद्यपि अभी तक इसने विशेष प्रकार के संयमो को धारण नहीं किया, ओर न परिप्रह 
श्रादि का ही त्याग किया है, तथापि इसके अन्तरंग में इस सब से अनासक्ति उत्पन्न हो गई 
है। अब इसका एकमात्र ध्येय रह गयाहे उस परमात्म-पद को प्राप्त करना। अ्रत्र यह 
संसार में रहते हुए भी रूसार से प्रथक्‌ सा है। जिस प्रकार पक में रहते हुए भी 
पंकज उससे प्रथक है। अथवा जैसे पानी से पार हाने के लिए नाव पानी में रहती 
है, उसी प्रकार यह संसार में रहता है. संसार से पार होने के लिए। मिथ्याटष्टि और सम्यग्टल्रि 
में यही अन्तर है, कि मिथ्यादृष्टि के अन्दर संसार रद्दता है. परन्तु सम्यग्हष्टि संसार में रहता 


# आस्मा के सभी विशेषगुशों को घातने के लिए जैन-शास्रों में प्रथत्‌ २ कभ पाने गये हैं। 
जिनका विज्ञेष वर्णन हम टीका में यथास्थान कर आये हैं । 


३० . निञञानम्दीयटीकासहित:ः । 


है। जैसे नाव पानी में रहती है । ठीक है, क्योंकि भर पार ढतास्ती है । परन्तु यदि धर में पानी 
झा जाय तो वह लाब को डुवा देता है। ऐसे द्वी ज्ञीब का संसार में रहना चुरा नहीं हे, बह 
पार दो जायेगा ढ़िन्तु जिसके अन्तरंग में संसार रहता है. बह कभी भी पार नहीं जा सकेगा, 
अतः उसछा डूबना निश्चित है। बस, जिसका आन्तरिक संसार निकल य्या हे उसी को 
सम्यग्टष्टि कहते हैं । 


अमिप्राय यह है, कि सम्यग्द्शन के अभाव में जीव की रुचि संसाराभिमुखी या संसार 
में फसी हुई रहती है। तथा जब मिथ्यात्व का नाश हो कर सम्यग्दर्शन उत्पन्न होता है. तो वह 
रुचि आ।त्माभिमुखी हो जाती है। अब इसको यह हृढ-अरद्धा हो जाती है कि आत्मा, इस शरौर 
से सर्वथा भिन्न अनुपमसुख व ज्ञान का निधानरूप है। तब बह उस आत्म-तत्व को पाने के लिए 
व्याकुल रहता है। जिस प्रकार मकछ॒ली जल के बिना तड़पती है उसी प्रकार यहू आत्मा आत्म- 
स्थिति के लिए व्याकुल रहता है। जैसे ऋतुराज के आगमन से पूर्व पतमड़ होती है उसी भ्रक्ार 
जथ सम्यग्दर्शन आने बाला होता है तभी श्रात्मा में एक प्रकार की उथल-पुथल ही कर कर्मों की 
असंख्यातगुणी निजरा होती है। पुनः उसको पॉच प्रकार की ल्ब्धियों $ होती हैं। तत्यश्वात्‌ 
यह अनन्तानुबन्धी कषायों का विसंयोजन तथा दर्शनमोहनीय कम का उपशम करके प्रथमोप्शम 
सम्यर्दशन प्राप्त करता है। जब सम्यर्दशंन उत्पन्न होता है तो ज्ञान में भी सम्यक्त्व ना जाता 
है। तथा उसके अनम्तानुबंधि-- ( जिनकी श्ंखला अनादिकाल से बराबर चली आ रही थी, 
ऐसे ससकारों के नष्ट हो जाने से इसके अपने आत्म-स्वरूप से ही रमण करने की भावनारूप- 
चारित्र ) प्रगट हो जाता है। इसी का नाम व्यवहार-रत्त्रय है। यद्यपि स्वसमय होने की 
रुचिरूप स्वसमयपना यही से आरम्भ द्टो जाता है। परन्तु श्री आचार्य महाराज का ध्येय तो 
जीब को सिद्धावस्था प्राप्त कराना है। इसल्लिए उनकी दृष्टि में यह भी पर समय ही है। क्योकि 
अभीतक पर-पदार्थों में इसका राग है, और अभीतक इसके अप्रत्याख्यानी आदि कपाय हैं ही । 
अतः; यहाँ निश्चय रत्लतन्नय में रत श्रात्मा को स्वसमय कट्दा है. तथा उससे पूर्ण के अबस्था बाले 
जीबों को परसमय कहट्दा गया है । 


स्वय श्री आचाय महाराज ने स्यणसार मे क्षिखा है कि-- 


बहिरान्तरात्ममेद: परसमयों भण्यते जिनेन्द्रे:। परमात्मा स्व संमयम्र्‌ तदूभेद॑ 
जानीहिगुणस्थाने ।। १४८॥ 


श्रथोत्‌ बहिरात्मा और अन्तशत्मा के भेद से जिनेन्ददेव ने परसमय फो दो प्रकार का 
कहा है। तथा परमात्मा स्वसमय है। इस भेद को सुणस्थानों की अपेक्षा से जानना चाहिए । 


पशञ्चलब्धियाँ 


+ पध्म्यक्स्व के उत्पन्न होने के समय इस आत्मा को पॉच लब्धियाँ प्राप्त होती हैं जिनका 
सकेत हम प्रथम कर आये हैं। अब यहाँ उनका संत्षोप से घणन करते हैं-..... 


१-- क्षयोपशम, २-- विशुद्धि, ३-- देशना, ४-- प्रायोग्य, (-- करण लब्धि | 
# लब्धियों का विशेष वर्णन आगे करेंगे । 





समयखसार। । ३१ 


(१) ज्षयोफत्षम-- जिसके होने पर तत्व-विभार दो सके पेका झ्ामांबरशादि कर्मों का 
क्षयोप्शम होता है । उक्यकाल को आस स्यध्ती रफद्धकों के निषेकों का 
उदयाभादी क्षय ओर अनामतराल में उदय आते शोग्य उन्हीं कर्मों का सत्ता में 
रहनारूप उपशम ओर बेशाणाती स्फढ़कों का उदय ऐसी कर्म की अवस्था को 
क्षयोपशम कहते हैं छोर उसकी प्रशप्ति का नाम क्षयोपरामक्षब्धि है| 

(२) बिशुद्धि-- मोह के मनन्‍्द उदय होने से मन्‍्द कपायरूप जो भाथ हो, तथा जिनके 
होने पर तत्व-विचार हो सके, यह विशुद्धिलब्धि है । 

(३ ) देशना-- जिनदेष के द्वारा उपदिष्ट तत्व फा घारण करना, विचार करना, यह्‌ 
देशनालब्धि है । 

(४) प्रायोग्य-- जहाँ नरकादि में उपदेश का निमित्त नहीं होता वहाँ पूव संस्कार 
द्ोता है । कर्मों की पूवंसत्ता घटकर अन्तःकोटा-कोटि सागर प्रमाण रह जाये 

नवीनबन्ध, अन्तःकाटा-काटि प्रमाण के संख्यातवें भाग हे वह भी उस 
लब्धिकाल से लगाकर क्रम से घटता हुआ दो कितनी ही पाप-अ्रकृतियों का 
बन्ध क्रम से मिटता जाय इत्यादि योग्य अवस्था द्ोना प्रायोग्यलब्धि है । 

ये चारों लब्धियों भव्य और अमभव्य दोनो के होती हैं। इन चासे लब्धियों के होने पर 

सम्यक्त्व होता भी है और नहीं भी होता है । 

(५) करणु-- यह पांचवी करणलब्धि है। इसके होने पर सम्यक्त्व द्वोता ही है। 
अतः प्रथम जो चार ल्ब्धियाँ कहीं थीं वे तो होती दी हैं, भर अन्तर्मुहूत में 
जिसके सम्यक्त्व होने बाला द्वो उस ह्वी जीव के करणलब्धि होती है । 

इस करणलब्धि वाले के बुद्धिपूबंक इतना द्वी प्रयत्न होता है, कि जिस तत्व-विचार में 

उपयोग को तद्गुप हो कर रमता है, उससे समय-समय पर परिणाम निमल हो जाते हैं. जैसे 
किसी को उपदेश का विचार ऐसा निर्मल होने लगा जिससे शीघ्र द्वी उसकी प्रतीति उसपर हो 
जायेगी। उसी प्रकार तत्वोपदेश ऐसा निर्मल होने लगा जिससे इसके शीघ्र ही उसकी प्रतीति हो 
जायेगी। तथा करणा-लब्धि में होने बाले परिणामों का तारतम्य केवल ज्ञान ही जानता है 
करणानुयोग में उसका निरूपण किया है | 


करण-लब्धि के तीन भेद 


१-- अ्रधः करण, २-- अपूर्वकरण, ३-- अनिवृत्तिकरण । 

(१) अधः करण-- त्रिकालवर्ती संपूर्ण करण-लब्धि जले जीवों के परिणामों की 
अपेत्ता यह तीन नाम हैं। यहाँ करण नाम परिणाम का है। जहा पहले और 
पिछले समयों के परिणाम समान हों, वह अघः करण है । 

जैसे किसी जीव के परिख्याम उस करण के पूर्वंसमय में अल्प विशुद्धता को लेकर हुए? 

पश्चात्‌ समय-समय अनन्तगुणी पिशुद्धता से बढ़ते गये तथ्ा उसके जैसे द्वितीय-छतीयादि समय 
में परिश्षाम हों वेसे प्रिणास किन्हीं लीछों के प्रथत समग्र में हों। और उससे समय-समय पर 
अनन्तगुणी विशुद्धता से बढ़ते हुए हैं । इस प्रकार अधःप्रवृत कर सलमना काहिए । 


३४ निजानन्दीयरीकासहित: । 

“ (२) जिससे पहले झौर पिछले समयों के परिणाम किसी भी तरह सभांन न हो, 
अपूर्व ही हो। अ्धः करण की तरह जैसे पहले समय में हों वैसे द्वितीयादि 
किसी भी समय में न हों, बढ़ते ही हों। इस करण में जिन जीबों के पहला 
समय ही हो उन अनेक जीबों के परिणाम पररपर समान भी होते हैं और हीन 
अधिक विशुद्धता लिए हुए भी होते हैं। परन्तु यहाँ इतना विशेष है, कि प्रथम 
समयवर्ती जीष के उत्कृष्ट परिणामों से भी द्वितीयादि समय वाले जीबो के 
जघन्य परिणाम भी श्रनन्तगुणी चिशुद्धता को लिए हुए होतें हैं। इसी प्रकार 
जिनको करण माडे हुए द्वितीयादि समय हुआ हो उनके उस समय बालो के तो 
परिणाम परर्पर समान और असमान होते हैं. परन्तु ऊपर के समय बालो के 
परिणाम उनके समान सबंथा नहीं होते हैं, अपूर्व ही होते हैं। यह अपूकरण 
समभना चाहिए | 

(३ ) अनिश्षत्ति करण-- जिसमे समान-समयवर्ती जीबो के परिणाम समान ही हो, 
निवृत्ति श्रथोत्‌ परस्पर भेद से रहित हो । जैसे इस करण के पहले समय मे सब 

के परिणाम परस्पर समान ही होते हैं। ऐसे ही द्वितीयादि समय मे परस्पर 

समानता सममनी चाहिए। किन्तु प्रथमादि समय बालो से द्वितीयादि समय बालो 
के परिणाम अनन्तगुणी विशुद्धता लेकर होते हैं । इस प्रकार अनियृत्ति करण 
समभाना चाहिए । इस प्रकार ये तीन करण हुए | 

इन तीन करणों में पहले अन्तमुंहूर्त प्यन्त अधः करण होता है। उसमे चार 

जआाषश्यक होते हैं... 

(१) समय २ अनन्तगुणी विशुद्धता होती है। 

(२) एक अन्तमुंहूर्त पयनत नवीन बन्ध की स्थिति घटती जाती है। यह स्थितिबंधाप- 
सरण है | 

(३ ) प्रतिसमय अप्रशस्त प्रकृतियों का अनुभाग अनन्तवे भाग होता है, इत्यादि 
श्रकर चार श्रावश्यक होते हैं। उसके बाद श्रपूर्वंकरण होता है । उसका काल 
अधः करण के काल के संख्यातवें भाग हैं। उसमे ये आवश्यक और होते हैं। 
सत्ता मे ब्थिन रर्य की स्थिति को रक अन्‍्तमुंहत्त के द्वारा घटाता है, उसे स्थिति- 
कारडक-घात कहते हैं |, उससे छोटे एक अन्तमुंहत्ते के द्वारा पृ कर्म का 
अनुभाग घटाता है यद्द अनुभाग-कांडकथघात है, गुण श्रेणी के काल मे क्रम से 
असख्यातगुण २ कर्मोषको निजेरा-योग्य करता यह गुण श्रेणी निजरा है । 
जुण-सक्रमण यहाँ होता नहीं है । अन्यत्र जहाँ अ्रपूष करण द्वोता है, वहाँ यह 
होता है । इस अपूर्व-करण होने पश्चात अनिवृत्ति-करण होता है. उसका काल 
अपव-करण के सख्यातबे भाग है। उसमें पूर्वोक्त आवश्यक सहित कितना ही 
समय जाने के बाद अनिवृत्ति-करण करता है। अथोत उन परमाणुथ्रो को 
अन्यस्थितिरूप परिणमाता है। अन्तर करण कहलाता है। अन्तर करण के 
पाए उपशम करण है। अ्रथोत्‌ अन्तर करण के द्वारा जिन निषेकों का अभाव 


किय्रा गया था जब उनका उदयकाल आया तो निषेकों के न होने से मिध्यात्व 
का उदय नही हआ । 


समयसारः | १३ 


अत' प्रथमोपशम से सम्यकत की प्राप्ति होती है| अपूर्वकरण के अनन्तरयह जीब जब 
अनिवृत्तिकरण करने लगता है तत्र उसके फत्तस्वहृप भी वे ही बाते होती हैं जो श्रपूजंकरण क 
होती थी । किन्तु यहाँ के स्थिति-काडक पूब स्थिति-कांडकों से विशेष प्रकार के होते है । इन विशिष्ट 
प्रकार के स्थिति-कांड श्रादि को करता हुआ यह जीव बहुमाग ( समय ) बिता देता है। इस 
समय जब अनिवृत्तिकरण का सख्यातवां भाग ( काल ) अ्रवर्शिष्ट रह जाता है! तब यह दर्शन 
मोह का उपशमन करने के लिए अन्तरकरण विधान करता है। इस समय भी स्थिति-कांडादि 
कार्य होते है, ओर वे श्रनिवृत्तिकरण के बहुभाग के श्रन्त समय मे होने वाले स्थिति-कांडादि 
से बिशिष्ट हाते हैं। यहाँ ब्रन्तरकरण विधान का अर्थ है-- दर्शन मोह की स्थिति मे अन्तर कर 
देना ओर बह अन्तर मिथ्या-्य के बीच कुछ निषेको को ऊपर नीचे निश्षेपण कर देना होता है । 
अमभिप्राय यह है, कि जब यह जीब अ्रन्तरकरण करने लगता है तब मिथ्यात्व के प्रारम्सिक 
अन्तमुहत्तमात्र निषको की छोड़ कर नीचे के निषेकों में फेक देता है, कुछ को ऊपर के निषेको 
में फेक देता है। इस प्रकार मिथ्यात्व को श्रन्तमुंहत्त तक उदय न श्राने योग्य करता है। इस 
विधान से मिध्यात्व का जो प्रवाह चल रहा था वह अ्रन्तमुहत्तं के लिए रुक जाता है। तब 
अन्तमुंहत्त तक कोई निपेक उदय नहीं आता। श्रतः मिथ्यात्व का पूर्ण शमन होने से उपशम 
सम्यग्दशन प्रगट होता है । इसी को प्रथमोपम सम्यकत्व कहते हैं ।” 


इस प्रकार जैनदशन में सम्यग्द्शन की तात्विक विवेचना की है। जिसका विशेष बरणेन 
हमने 'मम्यक्त्वसार! तथा 'सम्यगद्शन की नई खोज' नामक पुस्तकों में दिया है । 
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॥ ३ “>> ७७ ९ .९) २) 5 .#४) 
सं तढहूकऋीयाकक रण ०४८ कतपाघ 


९! 2) 
मं 


शुद्धि-पत्रम्‌ 
अशुद्ध 


प्रापता ननोपस्था 
समय प्रात 
जितेनन्दरेः 
लम्याः 
स्पष्ट 
कार 
आहारशरीर 
तेपामह 
4 १२ ॥ 
पोदगालिका' 
मार्गणा 
अपरिणममाणासु 
सतु 
सेवतीबि 
लिप 
॥ २२ ॥ 
अ्रप्पाणा 
अन्य 
तास्माच्च 
रागाद्ये 
स्वभावम यश्रिदो 
चिन्तति 
चत न; 
त्यक्त्वा 
कौतुका वह्‌ 
प्रपद्मान्धे: 
कुलाधिय 
विपश्चिते; 
भुमि 
णाण 
ज्ञान 
नऊ 
तत्त्वतोडर्थतों 
परिशिष्ट 
स्थाह्वाद सजी 
साख्यशेन 


शुद्र 


प्राप्ताननीपम्यां 
समयप्राभ्वत 
जिनेन्द्र: 
लभ्यो 

स्पष्ट 

प्रकार 

आहार, शरीर 
तेषामह 

॥ २५ ॥ 
पौद्गलिकाः 
मागणाः 
अपरिणममानासु 
सोडपि 
सेवतावि 

लिप्त 

॥ २०८ ॥। 
श्रप्पणा 


श्वान्ये 
तम्मान्न 


रागे 

स्वभाव यश्विदा 
चिन्तेति 
चतनः 
व्यक्तवा 
कोतुकावह 
प्रपद्यान्धकः 
कुलधिय 
विदाम्वरे* 
भूमि 

णाण 

ज्ञान 

णशओ 
तत्त्वतायोड्थतो 


स्याद्रादमंजरी 
साख्यदर्शन 





